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HUMAN RIGHTS IN AN ERA OF GLOBALISATION: 
VIEW FROM THE THIRD WORLD 


Gautam Kumar Basu* 


I 


The study of international relations has moved from a state-centric 
phase to a post-statist, post-positivist phase, in an era of globalization. 
This involves a shift from inquiring into the role of the state as an 
agent of protecting national interest in an anarchic world to an 
understanding of the role of the individual. In fact, several scholars 
tend to accept the fact that the state could no longer be the basic 
unit of analysis and seek to emphasize the role of human beings 
who happen to be both subject and objects of international politics. 
Although more than fifty-years have passed since the adoption of 
the Universal Declaration of Human Rights (1948) by the United 
Nations General Assembly, little efforts have been made either to 
develop a comprehensive theory of human rights or to identify the 
changing dynamics of global politics which will bring about new 
dimensions of human rights. The main purpose of this paper is 
neither to go into the ago-old debate regarding the ‘universal’ 
character of the human rights declarations nor to argue whether 
and how the principles of human rights, as enshrined in the Universal 
Declaration of Human Rights, can be conceptualized and 
implemented through consensus-formation all over the world. The 
purpose of this paper is to see to what extent the present trend 
towards an euphoria over globalisation may change, extend, modify 
as well as problematise the agenda of human rights. 


Though the term ‘global’ can be traced back to the 1890s 
and the terms like ‘globalise’ and ‘globalism’ have been coined nearly 
fifty years back, globalisation became a catchword only in the 1990s. 
The changes that have been taking place in the name of globalisation 
may be meaningful, and several scholars in International Relations 
have celebrated the emergence of such a global order. This, 
however, does not necessarily negate the fact that theorists of 
international relations have been still trying to explain, understand 
and grasp with the impact of such a phenomenon on the discipline 
itself. This paper seeks to explore the relationship between 
globalisation and human rights. We would like to identify the 
following aspects of globalisation and examine how IR theorists would 
react to human rights problematic. First, IR theorists tend to celebrate 
the demise of the nation-state in a world which increasingly tends 
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to become placeless, distanceless and borderless. Secondly, in such 
a world order, market and liberalisation appear to be the dominant 
discourse. Finally, if globalisation is responsible for the emergence 
of a digital, weightless economy, the effect of such an economy 
remains beyond the reach of a large number of individuals, who 
continue to be the victims of an unjust and unequal world order. 
In the first part of our paper, we shall try to argue that the state 
continues to be a significant actor at the international level and the 
agenda of both realism and neo-realism has been prepared in such 
a way that the concept of human rights can hardly make its way 
into the agenda. The second part will show how the neo-liberal search 
for human rights regime can be turned upside down because of 
the agenda of global capitalism itself. The third part will argue that 
human rights should be linked with the concept of human security 
without which both globalisation and the so-called cyberage would 
remain beyond the reach of large number of poverty-stricken people. 
In the concluding section, we shall try to refer very briefly how and 
whether human rights can be ensured in an era of globalisation. 


II 


If one accepts the first assumption of the demise of the state, one 
must be disillusioned. In fact, the state continues to be an important 
actor and power remains an unchallenged variable in what we may 
describe as global politics. This means that political realism and its 
subsequent variation known as neo-realism continue to be important 
theoretical constructs in International Relations. Both these schools 
of thought are mainly concerned with the way distribution of power 
affects political outcomes. The questions which such theoretical 
constructs may raise are : how does distribution of power affect 
the politics of human rights? Can human rights be ensured in a 
system dominated by anarchy, unequal distribution of power and 
conflicting national interests? A look at realist/neorealist literature 
would reveal that neither does Hans Morgantheau nor does Kenneth 
Waltz make any effort to incorporate human rights within their 
theoretical framework. The Universal Declaration of Human Rights 
was debated and negotiated in the United Nations General Assembly 
at the very beginning of the Cold War. The Declartion was adopted 
in the UN General Assembly by 48 votes to nil with elght abstentions. 
The abstentions were mainly on political grounds -- while Soviet 
Union, Ukraine, Byelorussia, Czechoslovakia, Poland and Yugoslovia 
abstained on political grounds, Saudi Arabia objected to it on 
religious grounds, while it was difficult for South Africa to accept 
this Declaration as it contained threat to its domestic authority. 
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According to USSR delegate, this document contained rights which 
could only be a matter of ‘formal democracy’ and would have the 
possibility of interference into the internal affirs of another state.! 
It was surprising that such a document and politics behind it had 
been ignored by a thinker like Morganthau. His seminal work was 
published only after few years. Another significant omission made 
by the reality to the politics of Universal Declaration was that even 
at the initial drafting stage, it was objected that the omission of explicit 
references to women might be interpreted by leaders from cultures, 
based on male domination, to view these rights as something 
belonging to men 01192. This reflected the emergence of what 
subsequently came to be known as ‘identity politics’ even as far 
back as late-1940s. What was more surprising was the complete 
ignorance of such identity-based politics by the IR theorists. The 
fault, if any, did not lie with those scholars. In fact, assumptions 
of such a theory have very little to say either about individuals or 
about group-identities formed beyond territorial jurisdiction of a 
nation-state. Human Rights, within realist/neo-realist framework, 
have either becorne an integral part of high politics or been viewed 
essentially as regulatory mechanisms. Another problem with the 
theoretical framework is that It continues to emphasize the role of 
the state as most crucial while other non-state actors, if any, should 
play a subservient role to the state. But if one looks at various theories 
of human rights, one must not fail to identify an underlying 
assumption among those scholars that the state is the root of all 
evils and be viewed with some kind of scepticism. Thus, if the state 
continues to be the basic unit of analysis and remains the sole, 
though not the exclusive, actor at the international level, it becomes 
difficult for such theoretical constructs to give too much emphasis 
on the concept of human rights. 


Ill 


Once we move to the second assumption, we confront another . 
paradox. The neo-liberals tend to be jubilant over the emergence 
of a new world order following the collapse of the Soviet Union and 
emergence of the cyberage. According to Stephen J. Rosow,° this 
school of thought has three different features. First, nation-state 
continues to be strong enough to ensure compliance to free trade 
regimes and globally competitive markets. Secondly, globalisation 
tends to produce a type of state which would be acceptable at the 
global level. After all, global capitalism requires a state-system which 
will be responsible for maintaining accountability, freedom and other 
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democratic values within its jurisdiction, but be contingent on a global 
consensus. Thirdly, the global consensus would be “created from 
the (economic) ground up, demanded by subjects loyal first to a 
consumer-orlented global economy and only secondarily to their 
national state (or, for that matter, any political organization)’’4. A 
look at these features would lead to the following implications : the 
state continues to play a significant role in global politics. But the 
nature of the state would be of different nature if it wants to keep 
pace with the agenda of globalisation. If we look at the three texts..... 
i.e. the Declaration and two Covenants of 1966 ..... dealing with, 
and providing, a framework of human rights, one must come to 
this conclusion that successful implementation of those rights require 
the intervention of a state which is committed to the principles of 
what C.B. Macpherson has described in a different context as’ 
‘developmental democracy’. But the conternporary agenda on 
globalisation is to establish a state system which is ‘minimalist’ in 
character. Such a minimalist state, combined with romanticisation 
of market forces, tends to negate the very foundation of human 
rights. Í 


Secondly, in order to ensure compliance with the norms 
enshrined in human rights documents, the neo-liberals tend to resort 
to what has been described as regime-formation in specific issue- 
areas since the mid- 1980s. This refers to the development of norms, 
rules, decision-making procedures as well as multilateral agreements 
among states to regulate national actors from violating human rights. 
Apparently, such regime-formation may appear to be a novel 
experience, but the question which becomes crucial is the processes 
through which such a regime can be maintained. The neo-liberal 
solution, as contained in hegemonic stability theory, does not appear 
to be acceptable to Third World countries as such an acceptance 
may mean intervention by more powerful states. It has also been 
seen that pressure by more powerful states may be supportive and 
enable domestic human rights change, but such pressure is seldom 
crucial in this regard. Again, regime formation in one issue-area 
should not be viewed in isolation from regime formation in another 
issue-area. Globalisation “creates its own institutions ..... the 
establishment of World Trade Organisation, the way it has been 
established and its functioning clearly reflect the ways future global 
trade and commerce would be controlled and guided. it has been 
argued that if the state has become leaner vis-a-vis big business 
and global industry, it becomes meaner in dealing with people®”. 
Let us forget about the so-called pressures from the institutions such 
as World Bank, Intemational Monetary Fund on developing countries 
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regarding initiation and ruthless pursuance of structural adjustment 
policies and transition from a planned economy to market economy, 
as they are not always clearly documented. But one can clearly see 
how provisions included In the Uruguay Round of GATT negotiations 
led to the increasing role of the state vis-a-vis individual. Let us take 
only one example .... i.e. the intellectual property rights regime 
established under the WTO. Vandana Shiva argues : “As larger and 
larger domains of knowledge are being converted into ‘intellectual 
property’ through patents (from microbes to mice, from seeds to 
human cell lines), the state is being increasingly called upon to police 
citizens to prevent them from engaging in everyday activities such 
as saving seeds and exchanging knowledge"’. Ample evidence are 
available regarding the state of the common people all over the Third 
World rgarding increasing unemployment, poverty, insecurity, and 
marginalisation. Under such circumstances, ‘‘discontent and dissent 
necessarily Increase, leading to law and order problems. In such 
a situation, even a minimalist state, restricted only to policing, will 
become enormously large and all pervasive, devouring much of the 
wealth of society and intruding into every aspect of citizen’s lives"8. 
The point is : even.the establishment of human rights regime does 
not necessarily mean its consolidation and continuation. On the 
contrary, there is every possibility that such a regime would face 
threats from regimes in issue-areas of trade and commerce. 


Finally, every economic force tends to project an image of man 
and society in accordance with its own requirements. It seems that 
acceptance of market principles reflects a priority for a different type 
of individual and a different type of society. It tends to project the 
image of an individual as a ‘utility-maximizing’ entity and construct 
society as a collection of individuals with competing interests. In such 
a society every individual lives In an isolated cell : his self-interest 
is the sidewall which prevents him from coming into contact with 
fellow individuals, and thereby prevents individuals from merging 
together and efforts to challenge the deprivation. However, the state 
remains as the central tower with no economic functions to perform 
but only to supervise those who live inside the enclosure of society. 
The individual only knows that the state is a minimalist state, but 
does not know whether he has been spied upon’. Theoretically 
speaking, one may not have any difficulty in accepting a society 
consisting of rational, utility-maximizing, competitive, interest 
balancing individuals; but in reality, such a society may constrain 
politics, degenerate human rights into mere deliberation and 
legitimation of the status quo, as well as a justification for a stratified 
society. 
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IV 


The third assumption tends to emphasize illusions which the 
cyberage can bring about. In fact, “there are those not only without 
computers, but without electricity. And a great many of those with 
electricity suffer blackouts”, and the question is : “what about those 
who must live in the pre-modem”?10 Contemporary scholars in 
International Relations argue that the state should not be accepted 
as the basic unit of analyses and tend to emphasise the role of 
marginal individuals who happen to be both subject and object of 
international politics. This school of thought looks forward to new 
form of political community which is less exclusionary and sensitive 
to the needs and interests of the so-called ‘outsiders’. The major 
questions which one can raise are : whose rights are being secured 
by the existing order and what kinds of human rights are being 
secured? With whose rights should we be concerning ourselves, and 
by which agents and through which strategies such rights be attained 
and secured? At this point, the concept of human rights becomes 
closely linked with what has been described as human security.!! 
Probably, human rights can be ensured only when the following 
conditions are fulfilled. First, individuals should be able to participate 
in the process of income generation and remunerative employment. 
Secondly, individuals should have access to equal opportunities. 
Thirdly, such access should be ensured for the future generation 
as well. Finally, individuals must participate fully in the decisions and 
processes which shape their lives. 


The question is : can human rights be ensured in this cyberage? 
We are not concerned with the right to privacy, or the problems 
of information overload ... obviously these are major problems, but 
we are mainly concerned with those who are marginal and excluded. 
It appears that, at the juncture of transition from the twentieth to 
the twenty-first century, global politics becomes a story of two 
different worlds. On the one hand, world has entered into the 
cyberage whereby a new orthodoxy is emerging. In this age of 
cyberspace “the knowledge is the only source of value, the work 
is contingent and delocalisable, that globalisation is an Inevitable 
process”.!2 On the other hand, it seems that the emerging 
‘weightless world’, the ‘digital economy’ would not be able to 
radically transform the messy, rounded, vulnerable materiality of 
those who remain below the poverty line, who are marginalised and 
who remain excluded and far away from this dematerlalised world. 
Even the President of the World Bank, James D. Wolfensohn admits 
in his foreword to the World Development Report of 1998-1999: 
“For the poor, the promises of the new information age ... knowledge 
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for all ... can seem as remote as a distant star”.13 Professor lan 
D. Angell of the London School of Economics projected a somewhat 
gloomy picture of what he described as a ‘grave new world’.!4 In 
such a cosmopolitan electronically linked global society, jobs would 
be done on sub-contract basis from self-workers. Workers would 
be thankful for having jobs which would be less secure, badly paid 
and would require harder work for longer hours. They could be 
fired by e-mail, and no organized trade union movement could take 
place as employers would not be tied to a single location. Two types 
of workers-——‘Us’ and ‘Them’—would be visible; the former is the 
‘knowledge workers’, and ‘Them’ would refer to the service workers. 
Agricultural workers would leave land for cities. There would be no 
room for sentiments ... the slogan would be ‘Add value or perish’. 
With decreasing resources, the state will utilise police forces only 
for maintaining civil order. Every business will be doing its own 
policing. The scenario resembles what Robert Nozick describes as 
‘the night-watchman state’ or ‘the minimal state’ which will be 
conjoined with Friendmanesque voucher plan.!5 The question which 
becomes significant is : is It possible to extend human rights to those 
who remain vulnerable, deprived of entitlements to basic human 
needs, self-respect, excluded and in the process become 
marginalized? 


Vv 


From the above analysis, it seems that neither does realism nor does 
neo-realism provide scope for incorporating human rights within 
their agenda. The liberals/neo-liberals tend to emphasize human 
rights and provide certain guidelines for establishing human rights 
regime—their problem is that a trade-off betweeen political and civil 
rights, on the one hand, and economic rights, on the other, can 
hardly be ignored. Though post-intemationalism and critical theory 
directly emphasize rights of the individual, and offer a critique of 
globalisation, which tends to be ‘inhuman’ to a large number of 
people, the question remains : should we continue to be sceptic, 
disillusioned and withdraw ourselves to an eternal stoicism? Surely, 
we are not in a position to offer a solution which is permanent and 
universal. Globalisation should not be viewed either as a panacea 
or as a necessary evil. If it has not touched every person, place 
and sphere of activity, It has initiated a massive shift In social 
relations!® and has brought about an information revolution. This 
makes people to continuously assess and 75855553995 the 
surroundings. It has been argued that there has been a change in 
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the international opinion regarding the nature of rights. Rights are 
viewed not necessarily as an absence of threat, but as mechanisms 
of empowering people. The UN has recently “called for a worldwide 
recognition of the right to development and for that right to be treated 
as a human right”.!” The point is : the concept of human rights 
has constantly been changing and expanding. But the challenge 
before the scholars is how to ensure its universal application. 


Human Right is a socially manifested process and a socially 
grounded activity—as such, it is both ‘constituted’ and reconstituted 
by human activities. Despite either legalistic bias or philosophical 
prominence of most of works on human rights, the adoption of 
_ policy directions and questions regarding how to address human 
rights governance involve political exercises. To inquire into human 
rights governance and the complex processes which it involves, one 
requires an understanding of processes through which ‘bodies of 
knowledge’ are communicated and how they are either applied or 
replicated to real life situations. In the present context, it seems global 
civil society tends to occupy a crucial position in dissementing 
knowledge regarding human rights both at the global and local 
levels. Though no universally accepted definition of global civil 
society can be offered, we tend to accept the definition given by 
Ronnie D. Lipschutz in his recent book on environmental 
governance!8, To him, global civil society should neither be viewed 
as conglomeration of non-governmental organizations as they very 
often linked to the states and act as ‘revolving doors between 
government and industry’, nor be equated with social movements 
as they may be an ‘expression of frustration with institutionalised 
politics’. Global civil society, to Lipschutz, Is both more than just 
a transnational phenomenon and a set of actors that deal with the 
state system. It has the following features : first, “it tends to occupy 
those ‘spaces’ not directly controlled by state”; secondly, “it denies 
the primacy of states or their ‘sovereign’ rights over individuals and 
communities”; finally, the global nature of civil society stems from 
the fact that it operates not only within the ‘global’ non-territorial 
region, but also is the product of a global consciousness. It may 
be noted that global civil society in constructed not as a single space, 
but as aggregation of many spaces. Such spaces are not isolated 
units, but are rather interconnected with one another through 
extensive and dense networks of knowledge and practices.!9 The 
question which becomes crucial at this stage Is: how can a 
governance system which will reconcile specificity of local choices 
and complexites of a global norm? It seems that regime theory may 
provide a solution to this problematic, through the acceptance of 
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and consensus formation regarding certain rules, regulations, norrns 
and decision-making procedures. But the more compelling question 
is : Is it possible to ensure such governance at a time when the 
processes of economic integration and political fragmentation seem 
to be interlinked? In other words, the question becomes : is it possible 
to overcome structural constraints? To Lipschutz, it is difficult though 
not impossible’. If Lipschutz’s argument leads us to a global-local 
linkage—an argument which can also be found in Thomas Risse 
et. al’s work.29 We would like to conclude by saying that to ensure 
human rights in the Third World will be linked with the following 
question : how will political elites respond to the needs of a highly 
demanding society in a positive way towards ‘social justice’, 
‘democratisation of the state’, and balance market economy with 
social needs, and use technology for social upliftment? To what 
extent will it be possible for social movement to maintain their 
autonomy without either being coopted by the state or by integrating 
themselves into the orbit of global capitalism? 
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A BRIEF HISTORY OF FEMINISMS 
Swati Ghosh 


Any group that tries to change the position of women or Ideas about 
women is feminist in the very broadest sense. To set feminism as 
a social movement within a historical context requires a choice of 
comparative method and the coverage of a great time-span. This 
is an attempt to understand certain moments of old and new 
‘feminisms’ emergaing as a continuous historical process and how 
one movement developed into the other. 


In is not possible to describe the history of social movernents 
as a single episode, taking place over a long stretch of time in various 
countries. To gain an understanding of the reasons for the 
emergence of ferninism as a social event, effects of contradictory 
approaches, different historical movements and different traditions 
across countries need to be considered. Altogether different strands 
of feminism appear instead of a single ideology. Deriving from 
separate origins, representing different goals, disparate faces of 
women emerge to constitute a single movement : ferninism. 


The conventional approach towards the understanding of the 
history of feminism is to distinguish between two.waves. The first 
wave covers a period from 1830 to 1920 while the second wave 
starts from 1960 onwards. The period from 1920 to 1960 has been 
a period of relative inactivity for feminism. 


THE FIRST WAVE 


The first wave ranging from 1830 to 1920 can be split into two 
parts. The sprouting up of ideas in favour of woman during 1830 
to 1870 is the first while the period from 1870 to 1920, during 
which several acts of protest of a few radical men and women 
changed into a mass movement, is the second part. Three intellectual 
traditions can be distinguished within the first wave of feminism, each 
taking Its origin in the early 18th century and continuing to operate 
later : liberal Protestantism, the political ideas of Enlightenment, and 
the emergence of socialist thought. The redefined role of middle 
class women, the contradiction between women's role and their 
actual position, the transformed nature of interaction between men 
and women were some of the consequences towards a feminist turn. 


CONTRIBUTION OF EVANGELIC TRADITION OF PROTESTANTISM 


Both Britain and US saw the emergence of revival of religion in 18th 
century with new meanings and significance. Primarily missionary 
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in content, the initial task was religious conversion and distribution 
of the Bible. Eventually, this led to a concem of social issues of 
which the most significant was the anti-slavery campaign. Initially, 
it involved setting up of charitable institutions, asylums and homes, 
providing rellef for the destitutes and refugees. Soon women were 
drawn in, first to work under the direction of men and later as active 
partners undertaking issues ranging from moral propositions to 
social reforms. Elizabeth Fry. Florence Nightingale were some of 
the more known characters of this period. 


The emergence of Quaker Faith in England reinforced the 
movement. They were not part of the Evangelic tradition but shared 
the moral concem for abolition of slavery. For them, traditional 
quality of ‘feminity’ was considered a superior attribute and was 
reflected through attitudes like helping the poor, the ignorant, the 
afflicted etc., in which men as a category were less involved as the 
attributes were lacking in them. They even issued the first leaflet 
on women’s suffrage as early as 1847. The effect of these events 
led women outside home, to bring domestic virtues in public domain 
- with emphasis to feminize the public sphere. The traditional role of 
women was not questioned and no attempt was observed to change 
the nature of domestic life. Leadership was provided by men and 
the {dea of femininity remained intact. 


TRADITION OF THE ENLIGHTENMENT PHILOSOPHERS 


The principle was derived from the logic of the French Revolution 
with appeal to human reason, natural law and equality of rights. 
Within this logic, differences between men and women were, not 
natural and shaped by environment and therefore the potential 
similarities between sexes rather than differences were highlighted. 
From Enlightenment philosophers, the emphasis of self-realization, 
freedom and autonomy emerged as areas to be achleved by women. 
Thus equality of rights and right to education for better fulfilment 
of traditional roles, became the target of women’s movement. 
Women, like slaves and other oppressed classes, were excluded from 
natural rights and so the emphasis was on ending male privilege. 
In England Mary Wollstonecraft, Virginia Woolf, J.S. Mill were 
significant proponents, to name only a few. 


The anti-slavery movement reinforced by racial conflict was an 
important issue in the United States. Seneca Falls Convention in 1848 
followed by the American Civil War had falth in reforms. It was 
reflected from anti-slavery movement, equality of men and women, 
where education of women became the primary goal to be achieved. 
Sojourner Truth in 1851, black abolitionist and free slave spoke out 
at the Akron Convention and named her own toughness against 


12 


Swati Ghosh: A Brief History of Feminisms 


the notion of woman's disqualifying frailty ‘‘Ain’t | a Women”. The 
pronouncement acquired a tall dimension over time and gave a new 
tum to women’s movement all over the country. Involvement of 
the Grimke sisters in anti-slavery movement, Lucretia Mott in 
education and equality rights movement, Elizabeth Garret Anderson 
as the practising doctor, marked an impression among the white 
middie class women in US. That women were to become better 
mothers with education and equality of rights and subordinate self 
to other’s welfare, were causes that inspired women to take part 
in higher education and work in England although ambiguity was 
noticed among the leaders in their own lives. 


TRADITION OF THE SOCIALIST FEMINISM 


It had its roots not in Marxism but in earlier Communitarian Socialism 
and the Saint Simonian movement in France. These movements 
were significant for feminism for their attack on traditional family 
life and for advocating communal! living. According to these 
proponents, relation between men and women were to be based 
on free love and child rearing was to be undertaken by the 
community. For Marx and Engels, emancipation of women was never 
a priority beyond class. Inequality was primarily in existence because 
women were excluded from socially productive work. Women’s 
question would be a major issue only after abolition of private 
property and through coming of socialism. Thus socialists and 
feminists drew apart. Socialists wanted suffrage and equality in the 
first place. For them, improved position of women and higher 
education would come with socialism while feminists were alarmed 
by the objective of radical transformation of society and the primary 
importance of the working class that did not consider women as 
a separate entity in itself. 


In Britain, the Owenites and Anne Wheeler working on 
education, Josephine Butler against Contagious Disease Act could 
draw women participants into the movements. The preponderance 
of middle class women was primarily because they were the ones 
who had education and political skill necessary for rebellion to be 
translated into political action. More than the working class women 
thelr discontent was linked to their position as women, than their 
class. Thus their working for others was linked to identifying of their 
own position with others. Besides, with separation of producation 
and domestic work, they had some leisure time to be devoted for 
causes other than family and domesticity. Varlation in demographic 
pattern such as surplus of women in 19th century Britain was one 
of the reasons both of creating a pressure for improved education 
and expanding employment opportunities for women. On the other 
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hand, it was shortage of women in US that advanced the suffrage 
movement seeking the support of women citizens. 


The period of 1870 to 1920 was the golden years for feminists 
in terms of significance of issues related to women, participation 
of women and the changes that followed from active participation 
of women. By the end of the 19th century, feminism in the US and 
Britain was involved in various contradictory issues. Opposition 
between women’s rights and women’s duties, between women’s 
need for independence and need for protection, between middle 
class women’s identification and difference with working class 
women emerged within the main body of feminism. Development 
of the factory system drew women out of home by increasing 
employment opportunities as well as increased rivalry with men. 
Women started getting involved in trade union activities, but as 
weaker counterpart were seen to be in need of protective legislation 
such as prohibition of night work and exclusion from certain 
occupations. This was a step backward from the Enlightenment 
tradition of equality while sharing the Evangelical view of women 
as victims and oppressed. 


By the end of the first wave all contradictions, similarities and 
differences came to be pinpointed on the single issue of suffrage 
as if every problem was to be solved with the right to vote that 
men possessed. That is why, suffrage became so important; it 
represented not only the right to citizenship but also the right to 
have one’s voice heard and right to vote. Suffrage and education 
became expressions of abstract equality through which women could 
protect themselves and their weaker sisters. The suffrage movement 
acted as an alliance between the different shades of feminisms. The 
claim for political equality of women as part of the equal rights 
tradition, the anti-slavery movement to undo extrernely hard 
conditions particularly to women slaves and the issue of both moral 
and social reforms for the emancipation of women merged on the 
same platform of suffrage. Because of different reasons combined 
in one, apparent unity of all split groups during the suffrage period 
seemed to flourish until it was achieved in 1919 in US and 1928 
in Britain. 


While Evangelical feminism was more important in the US, 
Protestantism and labour movements were more significant in Britain. 
Socialism-guided objectives determined the nature of feminist 
movement of Germany and to some extent Russia before the First 
World War. The campaign for equal rights and equal opportunities 
for men and women went at par with organized labour movememt. 
Demand for equal pay, reduction of working hours from 16 to 10 
and then to 8 hours was celebrated among the working class all 
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over Europe and the US. International Women’s Day was celebrated 
on the 8th March in Germany under the leadership of Clara Zetkins. 
It should also be noted that France was characterized by the absence 
of a feminist movement. France was the home of not only the 
Enlightenment tradition but also communitarian socialism, yet neither 
of the two led to an organized feminist movement of the kind 
developed in Britain, US or even in Germany. 


INTERIM PERIOD 


After the First World War, the period of 1920 to 1930 was the era 
of silent reaction against the Bolshevik Revolution and militant labour 
movement. The issue of equal rights of men and women workers 
was paid less attention. Alliance between feminism and socialisrn 
did not outlast the First World War. From 1920 onwards feminism 
was replaced by welfare feminism or elitist feminism. Emergence 
of new women in 1920s ... from changed style of dress, hair-do, 
use of cosmetics, smoking and drinking habits in public to riding 
of cycle that increased mobility...was conspicuous. Change in the 
behaviour ragarding sexuality such as increased rate of pre-marital 
sex, limitation of family size, birth control measures etc. soon became 
issues of public concer. After the War, to underpin the ‘baby-boom’, 
birth control was being linked to population policy and welfare reform 
rather that feminist issues. 


Soon, the advocates of abortion and birth control issues were 
in a debate with each other on the ground that abortion reforms 
would harm the message of practice of contraception among the ` 
working classes. Dora Russell, Margarate Sanger, Emma Goldman 
were strong proponents of this view. Although Marie Stopes, 
Havelock Ellis, Edward Carpenter with their views on equal claims 
for pleasure from sex for both men and women were in favour of 
abortion as a pro-choice decision-making for women. With the 
attempt to bring all abortions under medical control, abortion came 
to be treated more as a eugenic policy. It was only after 1934, with 
high maternal death rate, the abortion issue was taken up and 
demand for legalization raised. 


Individuals like Charlott Perkins Gilman emphasized the 
expression of sexual desire by women and yet considered sexuality 
as a trap to keep women pregnant and domesticated. The traditional 
role of marriage came to be questioned among the elite intellectual 
women. The issue of divorce was taken up in opposition to double 
standards of the 1857 Act, which ensured financial interest of 
separated wives though was not critical of the adultery of the husband 
but of the wife as a ground for divorce. But it was not until the 
1950s that these reforms were enacted on grounds of equality. 
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Feminism of the previous line did not survive the crisis of 
depression and world wars. Women's domestic role and glorification 
of motherhood was the combined reflection of the so-called ‘baby 
booms’, in which high birth rate and early marriages took place. 
Not only was the vote won, women had succeeded in opening most 
of the doors by then; higher education, professional associations 
and career opportunities were available. Medicine and Law had 
ylelded except the Church. Propertied and middle class women had 
less to depend on men economically and found ample employment 
opportunities. Strong anti-femninist swing within academic spheres 
influenced by Freudian psychology also prevailed during the 1940s 
and 1950s. 


Publication of The Second Sex by Simone de Beauvoir was 
an important contribution at this hour. A critique of Freud and 
patriarchy revealed through the elucidation of ‘social construction 
of women’ was the major focus of the book in the Equal Rights 
Tradition of feminism and became a turning point in the history of 
feminism in the years to come. 


THE SECOND WAVE 


Not as cause but as consequence, emerged the second wave of 
feminism from the 1960s with the publication of The Feminine 
Mystique (1963, Betty Friedan), followed by Female Eunuchs 
(Germaine Greer in 1966) and several other writings. Right to equality 
between men and women became the issue among university 
students and the educated and working women engaged in civil 
rights movements and anti-Vietnam protests and rallies organized 
by different political, radical and socialist factions. The women’s 
liberatlon movement became concerned with issues like women’s 
health, right over body, sexuality, abortion, divorce, euthanasia along 
with anti-war, anti-racial and anti-establishment movements. To 
identify sex as a form of oppression and man as the exploiter and 
wornan the oppressed class within capitalism was the foremost cause 
for alarm. Emphasizing sexual rather that economic exploitation 
authors such as Kate Millet in England prioritized sexual than class 
identity for women. Shulamith Firestone in US based women’s 
oppression in the reproductive act and suggested elimination of 
biological family and technological possibility of artificial child 
bearing. 

The striking feature of women’s liberation and radical feminism 
in 1968 was a new language—language of liberation and 
emancipation, language of collectivism rather than of individualism, 
new forms of political practices such as stress on participation rather 
than representation. New concepts such as sexual politics, women 
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as social group dominated by men as social group as well as the 
political focus on the play of power in the intimacy of bedrooms. 
The slogan of ‘personal is political’ emerged as a consequence. A 
shift from earlier issue of male sexuality to liberate women from 
paying costs of male desire took place. Importance of female body, 
women’s experience/desire, sex outside the bounds of reproduction 
and control over own sexuality became the new focus. Activities 
like bra-burning etc., bearer of explosive quality of female fieriness, 
anger and protest against sexual constraint continued with protests 
against hierarchies of power structure. 


Along with the different ferninist strands taking shape in the 
1970s, voices of anti-feminism achieved strength in various forms. 
A return to traditional areas of women’s power... women as the 
guardian of moral and emotional values, role of mother, homemaker 
and accomplished, educated, non-working companion of man was 
sought after. She was a companion who had the right to protection 
from darker sides of life. Liberal divorce laws, and equal pay at work- 
place was highlighted against a negative image of feminist women 
reflected in expressions of ambition, career, excessive sexual desire 
(films such as Krammer vs Krammer, Paper Moon etc. became 
popular). Along with, emergence of Cosmopolitan, Playgirl, MS etc, 
media and television adding to the sexual consumerist image, 
commercial beauty contests projecting women as sex objects silentily 
erased the demands for equality and liberalization. Only the bra- 
burning image of the feminists remaind and was reinfoced as a 
counter strategy of the patriarchal structure. 


Soon there emerged development of multiple feminist theorles 
and perspectives and splintering of women’s movemens in spite of 
its unity. Feminism as the struggle to end sexist oppression within 
heterosexuality and as having the political aspiration of achieving 
a sisterhood in unified women’s movement was transforming. Two 
issues that came to characterize feminism in 1980s and 1990s were 
a) fragmentation of feminism, and b) institutionalization of feminism. 
Feminism was losing identity as a political movement and gaining 
access into academics. Interaction of the two were reflected from 
focus on representation and method, i.e. who speaks, in the name 
of whom, and in what voice. The feminist approach predominantly 
Western and motivated by White and/or heterosexual interest was 
being questioned (Spivak, Mohanty, the balck feminists). With the 
theoretical pursuit of non-totalizing tum, of plural and partial 
theoretical perspectives, the explorations of contingent gendered 
identities, the issue of ‘otherness’, emerges as the theme of feminist 

. politics. Being attentive to race, gender, class, sexual identities, 
becomes the focus of both academic attempts and political 


17 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-2, Nos.-1&2 


beckoning. Such radical gestures of identity politics destabilized the 
power structure of heterosexual norms and even questions the 
hetero-homo split within. 


Tension between self-presentation and representation of others 
(Spivak) prevailed in the academics. Derridian deconstructive 
reading, Lacanian psychoanalysis and Foucauldian discourses on 
power and corporeality have proved invaluable tools to ferninist 
theories since the 1980s. While the British and US academics believed 
in the experience of woman and looked for women writers and 
homogenous female tradition in art history and culture, French 
feminists insisted that female writing could only be visible in gaps 
and contradictions of patriarchal discourse, and sought feminine 
writing (Wittig, Kristeva, Cixous). 


Feminism had traversed a long way through the impossible 
relation between the sexes, from trying to achieve the other of the 
same, the perception of a woman to woman sociality (Irigaray) has 
been reached. Rather than achieving a position equal to men, 
feminism of difference does not situate woman either as essence 
or social construct, rather ‘a feminism based on acknowledgement 
of women’s specificities and oriented to the attainment of autonomy 
for women’. It is difference not from a pre-given norm, difference 
in itself, difference with no identity. 


WOMEN IN PANCHAYATS : LESSONS FROM 
STATES 


Prabhat Datta* 


Women constitute roughly half of the world’s population. But they 
almost invariably constitute a small minority of those holding elected 
office.! In 1980, they made up of just over 10 per cent of the world’s 
parliamentarians and less than 4 per cent of national cabinets. In 
1993, only six countries had women as heads of government.” This 
low level of political participation by women has been attributed by 
many researchers to the subordinate social and economic position 
women typically hold in most societies.3 The statement of the United 
Nations after declaring 1975-85 as the Decade for Women 
Development observed that women perform two-thirds of the world’s 
work but received only ten per cent of the world’s imcome and only 
one per cent of the means of production. Women are thus the 
“world’s largest excluded category”. The UN Report on Women 
observes : 


“The scales of world’s equality are out of balance. The side 
marked ‘women’ is weighed down with responsibility, while the side 
marked ‘men’ rides high with power. Tilting first under rules that say 
wornen must do all domestic work, the scales are tipped further by 
men’s greater opportunities to earn wages. Advantage builds on 
advantage until today they are tilted so steeply that almost all of the 
world’s wealth is on men’s side, while most of the work is on 
women’s.” 


FEMALE HUMAN DEVELOPMENT INDEX 


In many industial countries the female human development index 
is only around 80 per cent of the males. Women participate 
inadequately in employment and in some industial countries 
women’s eamings are less than half of those of men. Many 
developing countries exclude women from both political participation 
and productive work. In the countries for which data are available, 
female human development index is only 60 per cent that of males. 
Indeed for decades, life has changed very little for 500 million rural 
women in the developing world. 


WOMEN DEVELOPMENT DECADE 


The question of women’s participation in politics began to 
assume importance only in the twentleth century. The global concern 
for women's participation, at least in words, was noticed in 1975 


* Dr. Datta Is Centenary Professor of Public Administration, Calcutta 
University. 
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when the United Nations declared the decade as the women 
development decade and adopted some resolutions for it. This was 
followed by the Nairobi Conference, 1985 which called on the 
participating countries to take steps for ensuring women’s participation 
in politics through reservation of 35 per cent seats in all elections. 
In the developing countries women continue to face a variety of 
cultural, institutional and legal constraints that circumscribe their 
involvement in their respective societies and limit their participation 
In government”. The awful absence of women from the political 
processes has generated doubts about how to Identify and integrate 
women’s social and economic needs and priorities In the processes 
of development. Women play a significant role in rural economy but 
there has been no effort to take Into account thelr concern and skill 
while designing and implementing rural development programmes. 
The supporters of women’s greater participation feel that it would 
lead to a better implementation of development schemes for women, 
where as resources are currently not being optimally utilised. It is also 
argued that the women panchayat members can aid in implementing 
the concept of Integrative area plan through the convergence of 
services. This is seen as especially important at a time when the 
resources are becoming scarcer following the adoption of the structural 
adjustment policy. 


Given women’s active role in domestic and village life, they are 
also seen as ideal mediators, for example, in dowry cases, in resolving 
family disputes or in bringing about amicable settlements. It is also 
believed that women have the better know-how to supervise range 
of development programmes on education, health, sanitation etc. 


There is no doubt that the long-term goal of social equity and 
full participation of women requires increased political empowerment 
of. women. Political empowerment means acquisition of the capacity 
as well as the adoption of needed strategies by women in order to 
exercise their powers more effectively and profitably for their own 
development in particular and the development of the society in 
general. 


STATUS OF WOMEN IN INDIA 


Women have 14 Constitutional guarantees in India. But the status 
of women is very unsatisfactory. A statistical profile prepared by the 
Planning Commission’s Social Development and Women’s 
Programme Division reveals that women are lagging behind men 
in four major indicators, namely, sex ratio, mean age of marriage, 
literacy, and work participation.® 


The Report of the Committee on the Status of Women in India 
(1974) felt that the secondary and subordinate position of women 
in the society was the direct result of mainstream development process. 
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It was argued that this process needed to be reconstructed from 
women’s perspective. But the result has been unsatisfactory. There 
is considerable evidence to prove that modernisation process both 
in agriculture and industry has adversely affected women’s position. 


It is true that the 1970s marked the beginning of women studies 
and research that raised number of questions and challenged the 
concept of gender-neutrality of development. A lot of data were 
collected to prove how women have been discriminated against. 


The State responded by initiating a number of women specific 
programmes and projects. The focus was on making women 
‘productive’ in the economic sense. It was assumed that women 
needed to be brought out from the domestic arena. But it failed 
to acknowledge the asymmetrical participation of women in the 
development process. 


STRUCTURAL ADJUSTMENT PROGRAMME 


The adoption of Structural Adjustment Programme (SAP) has 
worsened the situation. There is a total shift in the emphasis of state 
policies, which are now characterised by reduction of public sector. 
The increase in unorganised sector and the Increase of women 
workers in this sector enhance vulnerability of women workers in 
the labour market. The Report of the Working Group on Women’s 
Development for the Ninth Plan admit that women operate in a 
vicious circle of subsistence, deprivation and survival. There has been 
a sharp increase in female casual employment following the 
introduction of SAP from 38.6 per cent in 1989-88 to 42.9 per 
cent In 1983-84. The date tend to indicate that 96 per cent of women 
are In informal sectors. Agricultural wages have also declined in real 
terms since 1990s and as the number of women as agricultural 
labourers have increased in the ‘pest few years, it means more women 
entering into lower paid jobs’. There is a sharp fall in the self- 
employment of women from 53.1 per cent in 1987-88 to 48.8 per 
cent in 1993-94. Downsizing and disinvestment have badly affected 
women. The Forum of Women in Public Sector formed in the 1990s 
drew the attention of meagre 11 per cent strength of women 
employees in the public sector as on March 31, 1990. Ten years 
later this has actually gone down to 5.8 per centê. 


SECOND NATIONAL HOUSEHOLD SURVEY 


The second national household study on health which was 
conducted amongst 90,000 women of the age-group 15-49 in 1996- 
98 tends to show that women enjoy greater independence in decision 
making in matters pertaining to what is called exclusive women 
domain. Interstingly, 15 percent of the women studied have admitted 
to their being unable to take decision even in matters of what would 
be cooked. The study reveals that 49 percent of women cannot 
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take any decision about their daughter’s health, 47 percent of them 
are not consulted in matters of purchase of major household items 
including jewellery, 52 percent of them have no right to spend a 
few days with their mothers, sisters or brothers. The married women's 
right to move is restricted: 32 percent of them do not require any 
permission for going out for shopping, 24 percent do not need to 
seek permission to go to the houses of their friends, relations etc. 


There has been an increase in women’s participation in work. 
But the question remains—can the earning females spend what they 
earn accoding to their sweet will? The survey shows that 41 of them 
decide on spending, 28 percent take spending decision along with 
husbands or other family members and 30 percent do not have 
any right in this regard. 


WOMEN’S PARTICIPATION IN POLITICS 


During national movement women in India took active part in politics. 
Women of all classes and walks of life joined picketing, collected 
donations, courted arrest and were imprisoned in distant fails. 
Women were very active in the 1920s and 1930s during the Khadi 
campaing. Of the 30,000 persons who were arrested during the 
Salt Satyagraha, 17,000 were women. 


Women got the right to vote in Madras in 1921 and women 
obtained a limited right to property in 1937. By 1935 women were 
granted the right to franchise and by 1940, there were 80 women 
members in the state and provincial legislatures. The highest 
representation of women in Parliament was about 8 percent, in the 
State Assemblies about 9.11 per cent and In the Council of Ministers 
about 12.96 per cent. The table below presents women participation 
in Lok Sabha elections since 1952. 

Table-1 


Women Participation in Lok Sabha Elections 


Voting | Voting | Total | Seats} % of Total 
bok = % of seats Won | Women | Seats 
Wonem contested contested 
$ 499 

500 









Election 





Socure : SEMINAR, Seene 1997. 
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In politics the numbers have increased form 141 out of 2,773 
to 299 out of 4,067 between 1985 and 2000 in assemblies. The 
percentage increase was from 5.1 to only 5.6 and that too in nine 
states - Gujarat, Haryana, Kamataka, Kerala, Madhya Pradesh, 
Punjab, Rajasthan, Tripura and West Bengal. In Parliament, the 
number increased from 47 (6.1 per cent) in 1989 to 67 (8.4 per 
cent) in 1999. The table below provides a pattern of electoral 
participation of women from 1952 till 1993. 


Table-2 
Gender Advantage 
(Lok Sabha Elections) 


Female 


- | Contes- | Elected | % win- |Contes- | Elected | % win- 
ted ning ted 
467 45 K 





Source : Frontline, October 8, 1999. 


It is also interesting to know the representation of women in 
the state legislatures. The table below provides a view of women’s 
representation in historical perspective. 


Table-3 
Women’s Representation in State Legislatures 1952-1997 
(% of women MLAs) 


States 1952** 1957 1960- 1967- 1970- 1977- 1979- 1984- 1989- 1993- State 
1965 1969 1975 1978 1983 1988 1992 1997 Avg. 

Andha 29 37 33 38 91 34 41 34 3.7 27 4.0 

Pradesh 

Arunachal - - - $ : 0.0 3.3 6.7 3.3 33 3.3 

Pradesh 

Assam 05 46 3.8 4.0 7.0 0.8 0.8 4.0 4.0 48 3.2 

Bihar 36 94 7.9 2.2* 38 40 3.7 46 2.8 34 4.3 


Goa - - 6.7 3.3 3.3 0.0 0.0 50 10.0 43 
Gujarat - - 8.4 4.8 3.2 NE 2.7 8.8 2.2 11 4.2 
Haryana - - - 7.4* 6.2 44 7.8 5.6 6.7 44 6.2 
Himachal 0.0 - - 0.0 5.9 1.5 44 4.4 59 44 3.6 
Pradesh 
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States 1952** 1957 1960- 1967- 1970- 1977- 1979- 1984- 1989- 1993- State 
1965 1969 1975 1978 1983 1988 1992 1997 Avg. 


Jammu & - NE 00 00 53 13 00 13 NE 23 15 
Kashmir 
Karnataka 2.0 87 87 32 51 40 09 36 45 31 45 
Kerala 0.0 48 3.9* 0.8 15 07 32 57 57 93 36 
Madhya 2.1 10.8 4.9 3.4 54 31 56 97 34 3.8 51 
Pradesh 


Maharashtral.9 63 4.9 3.3 93 28 66 5.6 2.1 3.8 47 
Manipur - NE NE 0.0 0.0* NE 00 00 1.7 00 0.3 
Meghalya - - - - 1.7 17 00 3.3 NE 17 17 
Mizoram - - - - 0.0 33 33 25 0.0 00 14 
Nagaland - - 0.0 00 NE 00 0.0 1.7 0.0 0.0 0.5 
Orissa 96 36 14 36 14* 48 3.4 6.1- 4.8 54 4.0 
Punjab 22 58 52 10* 58 26 5.1 3.4 5.1 6.0 4.0 
Rajasthan 0.0 51 4.5 3.3 7.1 #40 50 8.0 5.5 45 48 
Stkkim - : - - - - 0.0 0.0 6.3 3.1 2.3 
Tami Nadu 0.3 5.9 3.9 1.7 21 09 2.1 3.4 90 38 36 
Tripura - NE NE 0.0 33 17 67 3.3 NE 17 30 
Uttar 12 58 44 28* 59 26 56 7.3 3.3* 4.0* 4.1 
Pradesh 

West 08 3.6 48 29* 1.6* 14 24 44 7.1 68 3.4 
Bengal 

Delhi 4.2 - NE NE 7.1 71 71 NE NE 43 26 
Pondicherry - - 6.7 33 0.0 00 33 33 1.7 33 2.6 


Period 18 63 49 29 44 #28 38 53 45 40 40 


Notes : Table entry stands for % of women MLAs elected to 
state legislatures in the relevant elections :— States did not exist; 
NE: No elections held in the year/period; * : Two elections held 
during this period. The figure given here is an average of the two; 
** : In 1952 the Election Commission did not recognise women 
as a separate category. The figures given here are based on name 
recogition and hence liable to wunder-reporting of women 
representatives. 


Source : SEMINAR, September 1997. 


The political parties at the national leval, as the data from the 
table below indicate, have nominated not more than 10 per cent 
women for the purpose of contesting elections, although their 
electoral performance is quite commendable. 


Table4 
Women Contestants In Lok Sabha Elections 1952-1996 

Year Contestants Share among Success 

Per seat contestants (%) ratio (%) 
1952 0.10 2.7 43.1 
1957 0.14 4.4 38.6 
1962 0.14 3.4 50.0 
1967 0.13 2.8 47.0 
1971 0.17 3.1. 25.6 
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Year Contestants Share among Success 

Per seat contestants (%) ratio (%) 
1977 0.13 2.9 27.1 
1980 0.26 3.1 19.7 
1984 0.29 2.9 27.7 
1989 0.37 3.1 14.3 
1991 0.60 3.7 12.0 
1996 0.90 3.4 7.9 
Average 0.30 3.2 28.5 

Source : SEMINAR, September 1997. 
Table-5 
___Women Contestants in State Assemby Elections 1952-97 _ 

Year Contestants Share among Success 

per seat contestants (%) ratio (%) 
1952 0.10 2.7 43.1 
1952 0.06 1.2 31.4 
1957 0.11 3.1 5.0 
1960-65 0.10 2.4 48.8 
1967-69 0.08 1.6 35.3 
1970-75 0.12 2.5 36.1 
1977-78 0.15 2.4 18.5 
1979-83 0.16 2.5 23.6 
1984-88 0.26 3.1 20.3 
1989-92 0.38 3.2 11.8 
1993-97 0.47 3.8 8.7 
Average 0.19 2.8 21.0 


Source : SEMINAR, September, 1997. 


THE RURAL SCENE 


The question of political empowerment of women in rural India has 
assumed considerable significance recently because of the 73rd 
constitutional amendment. The amendment requires reservation of 
seats and posts of chairpersons for women in all grassoroots 
democratic institutions in the countryside known as panchayats. This 
is a historic step of far-reaching implications and with significant 
repercussions on the political processes in rural India. 


APPROACH OF BALWANTRAY MEHTA COMMITTEE TO THE 
ROLE OF WOMEN 

The Balwantray Mehta Committee while recommending a three- 
tier panchayati raj system for the country did not consider women’s 
participation as an issue of considerable significance. In fact, its 
genesis and terms of reference gave it no scope to consider the 
question seriously. The Committee, however, considered the conditions 
of rural women at length and argued that they should be assisted 
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to find ways to increase their incomes and improve the conditions 
of their children. There was a section in the report dealing with the 
measures to be taken for this purpose. It had also recommended for 
the appointment of gram sevikas and women social extension officers 
to ficilitate effective implementation of women’s welfare programmes 
and co-option of two women in the panchayat bodies at the block 
and district levels. It seemed to have considered women’s participation 
in panchayat primarily for implementation of women and children 
development programmes. They were interested in making 
improvement of the house-keeping functions of the women. Clearly, 
they seem to have taken a conservative attitude to women. Women 
as participants in the decision-making process did not draw adequate 
attention of the committee. 


Following the recommedations of the committee, women joined 
panchayats in the same status as co-opted members. But the result 
was not encouraging. The co-option as a principle is highly 
objectionable in theory as it smacks of protectionism based on the 
view of women as being weak and incapable of fighting elections. 
In practice, it resulted in sheer patronge of dominant socio-economic 
and political groups and co-opted women owed allegiance to them. 
They were no aware of their roles and responsibilities. They had 
no political experience. They failed to actively participate in the 
proceedings of panchayats. They were neither able to play an 
important role in the decision-making process in general nor in 
matters pertaining to women and children. Women’s representation 
became one of what may be called tokenism. 


COMMITTEE ON THE STATUS OF WOMEN 


The question of women’s participation in panchayats merited 
attention of the Committee on the Status of Women in India (1974). 
It favoured establishment of statutory all-women panchayats at the 
village level with autonomy and resources of their own for the 
management and administration of women and children 
development programmes. It was conceived as a transitional measure 
to break through the traditional attitudes that inhibited most women 
In articulating their problems or participating actively in the local 
bodies. Like other members of panchayats, women would be directly 
elected to these bodies, and should have the right to send their 
representatives to the panchayat samitis and/or zilla parishads. This 
ensures viable relationship between existing gram panchayats and 
the proposed women’s panchayats. The. chairman and secretary of 
both these bodies should be ex-officio members. The idea of all 
women panchayats, as Susheela Kaushik observes, is no longer 
porjected as a statutory provision. “While its emergence so far has 
been only coincidental, and not always too complimentary, it may 


26 


Prabhat Datta: Women in Panchayats 


also lead to marginalisation of women’”?. She argues that this 
recommendation brings out the deficiencies in the working of 
panchayats, their partriarchal domination and negligence of issues 
concerning women. 


ASOKA MEHTA COMMITTEE PERSPECTIVE 


The Committee on Panchayati Raj Institutions headed by Asoka 
Mehta (1978) laid stress on the need for recognising and 
strengthening women’s role in the decision-making processes of 
panchayats. To quote, ‘Greater representative of women in the 
panchayat! raj bodies and participation in the elective process are 
in a way related’. This measure is likely to influence both the 
directional and the implementational level. The committee 
recommended reservation of two seats for women in panchayats 
and co-opt women, In case they did not come through elections. 
With regard to women’s participation in elections the committee felt 
that part of the idea in the Punjab Panchayat Samities and Zilla 
Parishad Act, 1961 would be relevant. The Act provides that two 
women securing the highest number of votes amongst the women 
candidates in the election, will take the seats reserved for them. This 
is a method of co-option by election. The committee suggested that 
these seats would be in addition to the general seats which they 
might win by a majority in the normal course. The committee had 
also felt the need for an institutional arrangement in the form of 
a committee ‘with all women members of the Mandal Panchayat 
represented on it.! It would ensure that decisions were taken by 
‘women themselves on priorities and choices in welfare and 
development programmes specifically meant for women and 
children’. The committee recommended the promotion of women's 
role in rural industriallsation as a means of providing employment 
for women. It laid stress on effective organisation of Mahila Mandals 
as important component in the rural: develpment programmes. The 
rural women should have full access to development resources and 
services. The Asoka Mehta Committee had acknowledged the need 
for associating women with the processes of decisfon-making, but 
could not give a clear direction. This had resulted in a cumbersome 
proposal about the participation of women in panchayats. But the 
fact remains that it set the ball rolling. 


RESERVATION DEBATE 


The women’s movement in India has debated the logic of reservation 
for women in political Institutions and governance at different points 
of time. In 1929 women leadership rejected the Idea as a retrograde 
step. Acceptance of the principle of gender equality in the 
Fundamental Rights Resolutions in 1931 and the Constitution of 
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Independent India seemed to have settled the issue at that time. In 
1939-40 the Women Sub-Committee of the National Planning 
Committee rejected the idea of reservation categorically. 


In 1974 the‘issue was again taken up by the Committee on 
the Status of Women. The Report observed, “Women's ability to 
produce is negligible because of the inadequate attention paid to 
their political education and mobilisation by both political parties and 
women’s organisations’’. The report stressed the need for improving 
political status of women as an integral aspect of the over-all problem 
of socio-economic change and broadening retrograde step from the 
equality conferred by the Constitution. The Committee called upon 
the political parties to adopt a definite policy regarding the percentage 
of women candidates for contesting elections. 


There was also resistance to the idea of women being equated 
with other socially backward communities. Women are not a category, 
they are a category and share with men the problems of their groups, 
locality and community and hence there is no rational basis for 
reservation. 


The National Perspective Plan for Women (1988) dwelt on the 
question of political participation of women at the grassroots 
democratic institutions. The core group set up by the Government 
of India pointed out that political power and access to position of 
decision-making and authority are critical prerequisites for women’s 
equality in the process of nation-building. The recommendations of 
the committee are as follows : 


(a) There should be reservation of 30 per cent of seats for women 
in all rural local self-governing bodies at all levels from the 
village panchayats to the zilla parishads; 


(b) There should also be reservation of 30 per cent of the executive 
heads of all bodies from gram panchayats to zilla parishads 
-for women; and 


(c) Amore effective step would be to declare a certain percentage 
of constituencies in the lower tiers of panchayats as exclusively 
women's constituencies and all executive positions in a certain 
number of territorial jurisdictions reserved for women 
candidates. 


One of the members of the National Committee for Perspective 
Pian for Women, Nirmala Deshpande refused to accept reservation 
as an appropriate method for tackling the problem of women’s 
participation In panchayats.!2 She argued that reservation implied 
that women were inferior and needed some kind of protection. She 
suggested : | 
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“General awareness should be strengthened and spiritual and 
moral values of our country should be highlighted. An atmosphere 
has to be created where these values are given due importance. 
Then women will naturally come up.” 


It is, however, difficult to agree with the view of Deshpande. 
We should not miss the point that women on their own have not 
come out to participate in panchayat bodies. In rural areas they get 
socialised in such a way that they feel that the household work is 
their principal and often, only work. Added problem is the 
unfavourable attitude of males. Such a situation calls for special 
provision like reservation of seats. 


There 15 another set of people who oppose reservation of seats 
for women in panchayats for different reasons. They offer the 
following arguments : First, women who would get elected to 
panchayats will disturb the harmony of home and family life. Women 
will have to attend to people's problems as leaders. It means there 
will not be fixed hours of work. This poses the basic question: who 
will take charge of children and household work. Second, once the 
women go outside their homes or village for work, they will become 
targets of attacks by anti-social elements. Third, when women 
members hold elected office, male officers try to dictate, which 
amounts to their taking control of the entire situation. Under such 
a situation the women members become pawns in their hands. 
Finally, it is argued that election of women members to panchayats 
will not automatically bring about a change in the power equation. 


These arguments seem to be guided by the desire to perpetuate 
the status quo. Those who oppose reservation, argue for upper caste, 
male domination of society. 


Devaki Jain Is of the opinion that reservation is necessary to 
“break the hard rock of patriarchy”. She argues that women’s 
demand for political space is based on two pillars—their 
representation as a social category and the contribution of feminist 
leadership to the quality of governance and management of the State. 
One women Pradhan from the district of Bardhaman in West Bengal 
puts it thus: “without the reservation policy one half of society was 
excluded from the panchayats. The exclusive male realm would have 
persisted, women would not get inspired by outstanding examples 
from their own gender peer group, and capabilities would continue 
to be squandered”!3, 

The proponents also argue that by ensuing direct access to 
political power and to resources for development, women’s social 
position will automatically be transformed. By gaining status and 
decision-making power in the community, their position within the 
household will also change for the better. 
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CONSTITUTIONAL AMENDMENT 


The 64th Constitution Amendment Bill took up the matter and sought 
to give it a constitutional sanction. This bill provided “as nearly as 
may be, thirty per cent (including number of seats reserved for 
women belonging to the Scheduled Castes and Tribes) of the total 
number of seats to be filled by direct election in every panchayat 
shall be reserved for women and allotted by rotation of different 
constituencies in a Panchayat.” It was further provided that as nearly 
as may be thirty per cent of the total number of seats reserved for 
the Scheduled Castes and Tribes in every panchayat shall be reserved 
for women belonging to the Scheduled Castes or, as the case may 
be, Scheduled Tribes. In order to ensure participation of women 
from the Scheduled Castes or Scheduled Tribes it was further laid 
down in the bill that where only two seats were reserved for the 
Scheduled Castes or as the case may be, Tribes, one of the two 
seats would remain reserved for women belonging to the Scheduled 
Castes, or as the case may be, Scheduled Tribes. 


The Sixty Fourth-Constitutlon Amendment Bill could not be 
enacted because of the countrywide protests and failure of the ruling 
party to gather required support in both Houses of Parliament. The 
principle of women’s participation in the local bodies through 
reservation was however accepted. The Seventy-Third Constitution 
Amendment Act which is a modified version of the earlier Sixty- 
Fourth Constitution Amendment Bill has given the principle a formal 
shape. Not less than one-third of the total number of seats reserved 
for the Scheduled Castes and Scheduled Tribes in every panchayat 
shall be reserved for women belonging to the Scheduled Castes, 
or as the case may be, Scheduled Tribes. 

The relevant provisions are as follows : 

1. Not less than one-third (including the number of seats reserved 
for women belonging to the Scheduled Castes and Scheduled 
Tribes) of the total seats to be filled by direct election in every 
Panchayat shall be reserved for women and allotted by rotation 
of different constituencies in a panchayat. | 

2. The Act also provides for reservation of one-third of the total 

number of offices of chairpersons in the Panchayats at all levels 

for women including women from the Scheduled Castes and 

Scheduled Tribes. 


This is a historic step, a sharp break from the previous practice. 
Following this amendment the number of elected women at the GP 
level is 9,88,106 which is 35.92 percent of the total numbers of the 
elected representatives. At the taluk panchayat level the figure is 
59,688 which is 40.14 percent. Again at the ZP level, the total 
number of women members elected are 6,106 which is 39.37 
percent. !4 
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RESERVATION OF SEATS : NOT AN END IN ITSELF 


Many states had introduced reservation of seats for women through 
legislative changes before the Seventy-third Constitution Amendment 
Act came into being, although the percentage varies from state to 
state, the range of variation being 10 per cent as in Madhya Pracesh 
to 33 per cent as in West Bengal. After the 73rd constitutional 
amendment came into force all the states have changed their 
legislations to meet requirements of the amendment. Elections have 
also been held in all the states. 


The reservation of seats for women in panchayats is not an 
end in itself, It is a means to an end, the end being more and more 
involvement of women who constitute nearly 50 per cent of the 
total population in the country, with the decision-making processes 
in rural India and political empowerment of women. 

FINDINGS FROM SOME CROSS-STATE STUDIES 


Participatory Research in Asia (PRIA) studied women leadership in 
panchayats in six states”. The profile of the elected women leaders 
as brought out by the studies, is given below : 


1. Majority of them are in the age-group of 35-45 years 
The proportion of unmarried women is negligible 
Only 20 to 40 per cent of the women are literate 
Incidence of joint and nuclear families is almost equal 


Less than 20 per cent of them are heads of the domestic 
households 


6. About 40 per cent of the members work in the field 
7. The educational and economic background of the 
chairpersons are better than the ordinary members 
8. More than 20 per cent come from the families of past 

panchayati raj members 


YAUN 


9. About 40 per cent stood for elections on the insistence 
of their husbands and 20 per cent on that of the 
community (caste) etc. 

10. 25 per cent notice change in their status in the family 
after having been elected 

11. About 60 per cent would like to encourage women to 
contest elections 


12. About 60 of these elected would contest next elections 


The Participatory Research in Asia (PRIA) conducted studies 
on the experiences of women panchayat members with a focus on 
the sarpanchas vis-a-vis their entry in the political arena and the 
progress they have made in terms of their participation in gram 
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panchayat meetings, mobilising support in the community , dealings 
with the government officials, linkages with other tiers and 
community groups. The research was done in six states, namely 
Madhya Pradesh, Haryana, Kerala, Gujarat, Uttar Pradesh and 
Himachal Pradesh. 


Gram sabha meetings are rearely held and when held, are 
conducted by the male relatives of woman sarpanch. Participation 
of women In these meetings is minimal and issues concerning women 
rearely come up. In Kerala, however, the participation is higher In 
women-headed panchayats as compared to men-headed 
panchayats. Discussions are diverse and rich in content. Issues and 
concerns of women get highlighted and discussed. The reasons 
given include women are more sensitive and encourage discussion. 
Similar trends are visible In Madhya Pradesh where women 
sarpanchas have been able to establish a credible and active 
leadership. 


Members of the Gram Sabha view these women as effective. 
They feel that women are more sensitive to the needs of the 
marginalised and want to work for the development of them. 


Gram panchayat meetings in the cases where women 
sarpanches are effective have presence of women panches and 
higher-level participation of the panches. Concerns of women In 
gram sabha meetings get discussed and more schemes and 
programmes related to women find their way into the panchayats. 
These trends are visible in all the states. 


In all the states the panchayat secretary is male and a 
government employee. Social customs and traditions often hinder 
their interactions. However, it has been seen that in situations where 
the women leaders are effective, these patterns are undergoing a 
change. 


The women sarpanches are establishing linkages with the block 
level government functionaries as well as Panchayat Samiti. Initially 
they had some problems due to lack of proper exposure. Later on, 
their confidence has increased as they kept on interacting with them. 


Nirmala Buch did a study on women’s experience in panchayats 
in thrée states, namely, Madhya Pradesh, Rajasthan and Uttar 
Pradesh'6, The study has indicated that the level of participation of 
women is very high, though not similar to that of men. Women’s 
attendance in the panchayat meeting ranged from 55.5 per cent 
to 74.4 per cent as against men’s average attendance range of 68.7 
per cent. Majority of the respondents showed good level of awareness 
and knowledge about the working of the panchayats. In order to 
argue their case in the meetings many of them take others into 
confidence and hold informal discussions. 
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PRIA and regional support organisations conducted studies in 
four states—Gujarat, Madhya Pradesh, Haryana, Uttar Pradesh—in 
1997, the total sample size being 149 Gram Panchayats!’. The study 
has drawn up a table showing the enabling factors as follows: 


ENABLING FACTORS INHIBITING FACTORS 


INDIVIDUAL CAPACITIES 


© Higher education levels @ Illiteracy and low 
educational level 


è Prior exposure to outside world © Compliance with social 
restrictions 


@ Initiative and drive 9 Shyness and submissiveness 


o Knowledge and understanding © Lack of comprehensive 
of their roles and responsibilities understanding of their roles 
and responsibilities 


ও Decision-making capacity e Weak articulation skills 


® Ability to mobilise community 
participation 


ENVIRONMENT 


è Family and spouse support @ Male family members/ 
(distribution of household spouses assume the role of 
chores/assistance) sarpanch 


è Support of other panchayat ৬ Support of other panchayat 
members members divided along 
caste and gender 
considerations. 


è Community support and partici- _—® Indifferent attitude of 
pation in panchayat activities government officials and 
functionaries 


è Active involvement of govern- © Misguidance by the 
ment officials and functionaries panchayatsecretary in 
conducting panchayat 
activities. 


@ Presence and support of voluntary 
community groups/organisations. 





Source : “Rhetoric or Reality: Women’s Participation and 
Leadership in Gram Panchayats’, PRIA and NCRSOs, New 
Delhi, 1997. 
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SOME STATE-SPECIFIC STUDIES : TAMIL NADU 


In Tamil Nadu the number of women elected are 41,950 which is 
exactly 33.33 percent at the GP level. At the taluk panchayat level 
it is 2,168 which is 33.36 percent and at the ZP level it is 216 which 
is again 33.33 percent. Gandhigram Rural Institute conducted a study 
of the women leaders! . The study reveals that as per the perception 
of the leaders they are elevated to the position through election on 
the basis of their caste, party affiliation, organisational affiliation, 
family, community, peer group. The leaders have also been oriented 
by the peer group leaders, family members, community leaders and 
their husbands. Because of continuous orientation and capacity 
building exercise 40 per cent of the women leaders have started 
moving out from the clutches of others to their own domain. 


The officials do not co-operate with the elected leaders. The 
weak leaders, particularly Dalits, are humiliated and ill-treated by the 
officials. 


The segments which had supported at the time of elections, 
have not extended their support to the same leaders in their 
functioning. The caste leaders and family members exert pressure 
to yield to their expectations. A large number of the women leaders 
have been recruited to their position by their husbands. | 


Majority of the leaders have exhibited their determination to 
occupy public space. They have started enlisting themselves as 
members of the various organisations to fight for their rights and 
legitimate spaces. They have started forming their own organisations. 


KERALA 


In Kerala there was a one-tier village government at the district level 
called the District Council before the Constitution was amended. The 
Kerala District Councils Act, 1984 reserved 30 percent of the seats 
in the district councils for women. The elections to the district 
councils were held in 1991 when Kerala introduced 33 percent 
reservation of seats for women in local bodies.. The total number 
of seats was 474. A team of researchers found that out of 360 
members they could get in touch with, 35 percent were women.!9 
Thus in Kerala women had contested and won in open seats besides 
30 per cent of the reserved seats. The survey revealed that five per 
cent of the women representatives did not have any land. This was 
possible primarily because of the progressive women movements 
in the state, the radical transformation of the production relations 
in rural Kerala through progressive land reforms with their effects 
on the way of life and finally widespread female literacy in the state. 
Incidentally Kerala has the highest women literacy in the country. 


There has been some change after the amendment of the 


34 


Prabhat Datta: Women in Panchayats 


Constitution. Women elected at the GP level is 3,954 which is 37.00 
per cent. At the taluk panchayat level it is 564 which is 36.46 per 
cent and at the ZP level it is 105 which 35.00 per cent. Sahayi did 
a study on Women’s participation in panchayats in Kerala after the 
Constitution was amended2°. The sample consisted of 314 women 
elected representatives. The study found that sixty per cent of them 
had family background of previous political activities. The new and 
additional responsibilities led to conflicts in their family life. It was 
more pronounced among women below 45 years of age having 
small school-going children and belonging to nuclear families. The 
situation was severe with women having multiple roles as employee, 
housewife, member/president of the panchayat. 


Majority felt that after becoming member, their status in the 
family and society improved. Many of them lamented that their 
economic status deteriorated due to increased travel expenses, 
sundry needs of the family. Added to it is the payment of donations, 
gifts in the social ceremonies like marriages. 


The level of participation, awareness, self-reliance was 
moderate. Many of them could not take training due to lack of time, 
distance etc. The main factor, which prevents them from taking and 
implementing independent decisions, is over-politicisation, 
interference from husband, father, brothers. 


In Kerala, the Introduction of People’s Campaign for 
Decentralised Planning created new condition for women 
empowerment. One of the declared objectives of the campaign was 
to raise the quality of women's participation in the development 
process and to infuse a greater sensitivity to women’s concerns. 
Necessary guidelines were issued for this purpose. Although the 
gender perspective was integrated into each of the three phases of 
the planning processes, it soon became clear that the formal 
integration of women- into the structures and processes of 
decentralisation did not automatically ensure their participation. This 
realisation led to the mandatory incorporation of a special subject 
group on women and development in the gram sabha meetings. 
The experience has been a mix of achievements and lessons learnt 
from failure. The Issues came up sharply in the international 
conference on democratic decentralisation held in 2000 in 
Thiruvanthapuram2!, Many women were unwilling entrants into the 
timultuous world of elective office. Many women spoke of the 
liberating effect of knowledge and information upon them. The 
training in the decentralised statecraft that they received, was the 
instrument of self-empowerment for them. The voices of women 
are often drowned. Sulochona, president of the Thiruvely GP, spoke 
with passion about her fight to stay in office and complete her term 
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and her pride at having done so well despite the opposition she 
faced. She recalled how during the course of the meeting that went 
on late, the irate husband of a woman stormed into the meeting 
and abused his wife in front of others for being irresponsible and 
neglecting her children and her duties at home. He also abused 
Sulochona and dragged his wife out of the meeting. Fatima Abdul 
Quadir who became the ZP president, trained an entire team of 
women as specialised masons. Women were also brought into the 
transport sector as drivers, conductors and door-keepers. 


ANDHRA PRADESH : TWO PHASES 


The composition of gram panchayats in Andhra Pradesh is governed 
by the Andhra Pradesh Gram Panchayats Act, 1964 as amended 
from time to time. The Act before the Constitution was amended 
provides for reservation of two seats for women if the total strength 
of the gram panchayat is nine or less, three seats if the strength 
is between 10 and 15 and four seats if the strength is more than 
15. The Act ensured between 22 to 25 per cent representation of 
women in these bodies. 


In the middle level and district level bodies women’s 
representation is at present governed by the Andhra Pradesh Mandal 
Praja Parishads and Zilla Praja Parishads and Zilla Pranalika 
Abhivrudhi Sameeksha Mandal Act, 1986. The Act provides for 
reservation of 9 per cent of the total number of offices of the 
chairpersons of zilla praja parishads and presidents of the mandal 
praja parishads for women. 


Clearly, proper thought has not been given for integrating 
women into the representative and leadership roles. At the lowest 
level, the principle of reservation has been applied only in respect 
of women’s membership in gram panchayats and not to the offices 
of sarpanch. One may recall that the Narasimham Committee (1981) 
made a specific recommendation that five per cent of the posts of 
sarpanches in each block should be reserved for women. The 
committee did not favour the idea of reservation of offices of 
presidents of panchayat samitis to women and felt that they should 
contest along with men for general seats. Manikyamba observes that 
this is a big lacuna in the context of ensuring representation of 
women in the middle level bodies mandal praja parishads under the 
existing system22. In fact, those women who could successfully 
contest along with others for the positions of sarpanch, would 
become members of Mandal Praja Parishads; Thus as the position 
stood before the recent amendment the Mandal Praja Parishads, i.e. 
the middle level rural political institution In Andhra Padesh, suffer 
from underrepresentation of women in them. 


Manikyamba studied the role of women presidents of Mandal 
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Praja Parishads (MPP) in Andhra Pradesh. She had made a study 
of 18 women presidents out of whom 38.9 and 22.2 per cent came 
from Ready and Kapu communities. She found that 66. 7 percent 
of them came from well-to-do families and 33.3 percent belonged 
to middle class families. At the MPP level the presidents are expected 
to conduct meetings, initiate discussions, move resolutions etc. The 
study revealed that only 27.8 percent of the presiding officers 
conducted proceedings of the MPP by themselves. She continues: 


‘At the Zilla Praja Parishads level most of the women who are 
active at the Mandal Praja Parishad level, are non-vocal. They say 
it Is easy to get benefits through persona! discussions outside Zilla 
Parishad. Hence they prefer to hold such discussions with the 
concemed political and executive heads and secure their support. 
Very few of them participate in discussions at the Zilla Praja Parishad 
level.’ 


There has been an Increase in the numbers of women in Andhra 
Pradesh after the amendment of the Constitution. At the GP level 
it is 73,513 which is 32.00 per cent. At the taluk panchayat level 
it Is 4,776 which is 32.61 per cent and at the ZP level it is 361 
which is 33.02 per cent. No serious study has so far been done 
about them. In fact, only recently, women have entered the scene 
in terms of the amendment of the Constitution. 


KARNATAKA 


The Karnataka Zilla Parishads, Taluka Panchayat Samitis, Mandal and 
Nyaya Panchayat Act 1985, before it was amended In conformity 
with the requirements of the 73 amendment of the Constitution, 
provided for reservation of 25 per cent of seats for women in the 
mandal praja parishads out of which one seat had to be reserved 
for women belonging to Scheduled Castes and Scheduled Tribes. 
The Act also enjoins that on the Social Trustee Committee which 
exists at the mandal and zilla parishads levels, there should at least 
be one woman. The Act also ensured representation of women in 
the nyaya panchayats (a judicial body of five members) at the mandal 
level. In terms of the Act as it stood before Amendment, 25 percent 
of the seats had to be kept reserved for women at the zilla parishad 
level. Evidence about Karnataka rural women’s participation in the 
political institutions shows that they rarely attend the meetings of 
the gram panchayats. Even when they attend they do not participate 
in the deliberations. A study had shown that it was difficult for women 
members to attend meetings regularly because of their domestic 
commitments. Some of them reported that they could not attend 
meetings because of long distances. The researcher had noticed in 
them a negative orientation towards village panchayats. The study 
had reported that only eight per cent of the members studied had 
some knowledge about the panchayats.73 
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The study done by the Institute of Social Sclences between 
1987-1990 revealed that women from two dominant castes—the 
Lingayats and Vokkaligas—formed 60 percent of the elected women 
members in the Z.P. They had also constituted 50.61 percent of 
all the members of ZP. Women had contested only for the seats 
reserved for them and not for the general seats. About 80 per cent 
of them, had no experience of active politics except for exercising 
franchise In a few elections. Women who contested elections, were 
very often relatives of the political leaders. They attributed their 
victory to the political party or its leader or the status of the male 
member of the family.24 


Most women members did not visit the Z.P. offices except when 
attending meetings. Occasionally, men escorted them and 
accompanied them to the meeting hall and prompted to speak. If 
any woman wished to raise any issue she chose to speak about 
it to the Adhyaksha or CUpadhyaksha after the meeting was over. 


But significantly, after about two years things started changing. 
Most women were found expressing themselves. They were trying 
to familiarise themselves with the laws and regulations. The 
researchers had found qualitative improvement in participation in 
terms of contents of their comments in the meetings. They also 
observed that women representatives and office bearers were not 
corrupt. They had a no-nonsense approach to education, health, 
hygiene etc. 


According to the study, women have social handicaps and 
constraints of various kinds, but with experience their effectiveness 
improves. Moreover, as more and more regular elections take place, 
the Independence of women will increase.” The Institute of Social 
Studies Trust found similar things. Interestingly, when the 
Bangarappa government suspended panchayats women groups 
started watchdog committees to monitor the working of 
bureaucracy. 


Below 30 years of age at the GP level, the share of the female 
members Is 28 per cent, 88 per cent of them are married. In all 
17.7 per cent are illiterate. Many of them, 38 per cent, have media 
exposure, but 94 per cent of them do not have any previous political 
experience. Most of them have political affiliation, only 6.3 per cent 
were independents.26 


; The study conducted by the Institute of Social Studies Trust 
in two distriets of Karnataka in April, 1995 indicated that all the 
respondents were poor and young. All of them have attended nearly 
all the meetings of their respective panchayats. On the question of 
taking decisions in the meetings many of them replied that the 
Adhyaksha takes the decisions. They have openly expressed their 
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hesitation. In response to the question of what they would like to 
do for women, several respondents listed construction of 09155 as 
one of their priorities. The study reveals that there is strong need 
for breaking the traditional stronghold of power if space has to be 
created for panchayats to function as the representative of the 
community. The research further shows that regardless of the 
situation obtaining today, the awareness and participation of women 
in governance can grow leading to positive change in caste, class 
and family relationships. 


MAHARASHTRA : TWO PHASES 


Hazel D’ Lima studied women In panchayats and higher bodies 
all over Maharashtra In 1983. She found that majority of them were 
there because of their husbands, and not because of their merit. 
She also noticed that majority of them were unable to read the 
agenda {tems and admitted to feeling inferior to male members. She 
found that 70 per cent of them belonged to large land-holding class 
owning 15 acres and more. Interestingly, the majority of women 
expressed that at the end of their term of office they had gained 
in personal confidence and social awareness relating to issues that 
were discussed. They began to see and understand problems beyond 
the four walls of their own homes. “There was a desire in all of 
them to meet the challenge of a new role”.2? 


In Maharashtra, the question of women’s participation in 
panchayats gathered some significance before the elections in 1984. 
That the women were gradually becoming conscious of their rights 
became evident when in Uttarakhand where women have been In 
the forefront of the Chipko movement while their husbands were 
away in the plains seeking employment, wanted to know why the 
sarpanches, gram panchayat members, the co-operative society 
bosses had always to be men. A few women collectively determined 
to go into gram panchayats and prepared a women’s panel for gram 
panchayat elections. Gail Omvedt28 has told a story of such an effort 
which may be heard from him : One such effort, made in Indoli 
village of Karad Taluka in Satara district, shows the obstacles such 
women have faced. In this village, notable for its role in the 1942 
freedom struggle, Usha Nikam herself decided to organise an all- 
women panel for gram panchayat elections or cooperative society 
elections. The response of the Congress (1) village bosses shows 
the way male chauvinism functions. Using both decision and all kinds 
of political and economic pressures, they went to the husbands of 
each of the 13 women candidates and told them : “So, your wife 
wants to stand for elections? Then you should put on bangles”. They 
‘promised instead to put up men of these families as candidates, 
besides they threatened men from agricultural labourer or poor 
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peasant families with boycott of work or stoppage of water supply 
for irrigation or irrigating water. Under these pressures, all of the 
original panel members except Ushatai withdrew. Ushatai, a 
determined woman who was involved in numerous local struggles, 
then went around again, at the very last minute before the deadline 
for nomination reached and collected another seven women who 
stood firm against all the pressures. Notably, these were all from 
dalit, other low-castes and Muslims. 


The Indoli women’s panel was supported by men and women 
activists connected with Mukti Sangarsh, which has rural work 
among peasants arid labourers in nearby Sangli district. But In Indoli 
itself the organisation was weak, women were isolated. The panel 
fell. But women had stood up; this was the glory of their struggle. 
And the women’s panel did have one significant effect in the village 
politics of Indoli : in their effort, for the first time the village bosses 
went beyond the dominant Maratha dalits, minorities and ‘other 
backward’ castes in the constituency. 


But all women panel got elected in 1989 in Matikhada in the 
district of Jalgaon and Arandgaon in the district of Amravati and 
in two gram panchayats. Things have changed. The study conducted 
by the Stree Aadhar Kendra, Pune brings out a picture of both hope 
and despair. Based on GP women in three districts-Pune, Latur and 
Osmanabad in 1995 indicate that in Pune women have performed 
well. They have access to political Information and have taken active 
part in political participation. The study reports that the structural 
empowerment of women intended by the reservation has not yet 
begun to take place. In Latur and Osmanabad only 5 women are 
attending meetings; The lack of awareness has been cited as the 
basic handicap. None of the women from Latur and Osmahabad 
15 aware of the basic activities of the GP meetings. They have 
indicated that there is resistance from their husbands. The 
Participatory Research Team, New Delhi did a study in the selected 
GPs in four districts, namely, Pune, Thane, Raigarh and Latur in 
199929. The study shows that 56 percent of them belong to the 
age-group 26-35. The research presents a picture of positive family 
support, especially husband, although in some cases such support 
does not go beyond elections. All the women have found the role 
and work exciting due to recognition and status gained as individual. 
The barriers to executing programmes include lack of co-operation 
and misappropriation of power, interference of political parties, 
corruption and non-co-operation etc. According to the information 
available at the Documentation and Research Centre in Pune, 
women’s panchayats have a far more gender sensitive agenda. They 
want to start biogas plants, open schools and take other welfare 
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measures while the male members would press for acquiring new 
TV set or simply allow the money to lapse. In Brahmagarh village, 
for example, all women panchayats were able to get liquor shops 
closed. During panchayat elections women candidates appeared 
together on platforms and handled difficult questions from 
villagers.3° 


RAJASTHAN 


The Institute of Social Studies Trust-supported study in Rajasthan 
focussed on four GPs in Thadol block of Udaipur district3!. It is 
found that most of the women who got elected or consted were 
between 25 and 40 years old. The average age 13 only 33. There 
were some stories of the husbands being the de facto candidates 
in the elections managing the whole campaigns and even printing 
banners in their names. During the course of their working the 
women representatives have thrown up variety of issues like removal 
of encroachment on roads, collection of dues, holding meetings of 
the gram sabhas. One women sarpanch had gone to the extent 
of issuing a notice to her husband and the father-in-law as the 
defaulters. Another one took a group of labourers and went down 
from door to door for breaking encroachments. But they started 
facing problems soon and some of them decided to hand over the 
post of sarpanch because of non-co-operation from the officials. 
They stressd the need for a forum outside their village and also in 
the village to overcome their sense of isolation. The conference of 
women panches of four districts of Udaipur, Rajsamand, Pali and 
Dungarpur held in November, 1999 brought out the non-co- 
operative tactics of male panches?2. But this did not prevent women 
panches. They developed their confidence bit by bit and learnt not 
just to convene meeting themselves in public but also to cope with 
the system without compromising their interests. On flimsy grounds 
the male members ganged up and removed the women sarpanches. 
Many fought back by going to courts and getting themselves 
reinstated. Here is a case of Gulab Devi. Male panches moved a 
non-confidence motion against her. They lost as they could not win 
over women panches. Later, they succeeded in ousting her by 
appealing to their caste sentiments. Gulab went to the Court and 
obtained stay order. 


HARYANA 


In Haryana a study with a sample of 100 elected members in four 
districts over two years indicated the beginning of a discernible 
revolution. A majority of the women members were illiterate when 
elected to office. After two years in office they demanded literacy 
skills and became concerned about their daughters’ education. Most 
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of them are middle-aged and some of them were mother-in-laws 
of the educated women. All of them represent families above poverty 
line income of more than Rs. 11,000 per annum. Most of the women 
have not gone for seeking support and canvassing. Their husbands 
did that for them.33 


The MARG did a study in the Kamal district of Haryana in 1997. 
The study shows that the elected members were not given any 
training regarding their power, functions and duties. They 
interviewed 128 members, none of whom know about the 72৭ 
amendment. Few, if any, were aware of fiscal powers and sources 
of funds. The reason for reservation was not clear to them.34 


Manju Panwar's study of women sarpanchas conducted in four 
GPs in Haryana brings out that except one others have very little 
knowledge about the powers and functions of the PRIs and about 
the government 50105719535. Only one of them always attends gram 
sabha meetings. One sarpanch did not attend the training 
programmes seriously because she felt that she was not the real 
sarpanch. And her husband who also attended the training was the 
real one. Only one of then has exposure to the outside world. She 
is assertive and handled her work well. 


UTTAR PRADESH 


The training camp in Gangoh Kshitra panchayat in U .P. brought 
out the discrimination forced by women Inside and outside of the 
household. There were 651 women of whom 80 per cent were from 
weaker sections and illiteracy rate ranged between 50 and 80 per 
cent. Women felt neglected even after being elected. They do not . 
receive communication from the GP to attend the meetings : And - 
for attending the meetings they have to ask for bus fares from their 
husbands or the male members of the family.>6 


In a backward state like Uttar Pradesh there are encouraging 
results as well documented by a Lucknow-based NGO, SSK. The 
SSK documents a few case studies from the district of Ghazipur. 
Meena Singh, a member of Loharpur G.P. found no contradiction 
between her familiar and official responsibilities. Meera Yadav, Gram 
Pradhan of Ganspur G.P. felt enthusiastic about her new status. A 
labourer over 60 years of age Meera acknowledged a change in 
her status.37 


There are studies which present different picture. Another study 
conducted by SSK in 1999 in 80 GPs of Ghazipur and Kushinagar 
districts reveals that in 80 per cent of the cases, male guardian of 
elected women leaders was the husband. Similarly 90 per cent of 
them contested elections because the seats were reserved for 
females. i 
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Another study of SSK shows how  gender-insensitive 
bureaucracy creates problem. It reports cases when the male 
pradhans manage funds from the block office whereas females 
cannot because of their strong reluctance to compromise with 
corruption. Sudha Pai’s study in Meerut district tends to show that 
illiteracy and dominance of husbands impede women's 
participation 8. 

In the villages of Meerut in U .P. there are pradhanpatis who 
deprive their wives of their political rights. The pradhanpatis enjoy 
the powers of their wives on their behalf. Incidentally, the State 
Govemment has banned the entry of husbands and other relatives 
of women panchayat members into official meetings as well as their 
working as proxies of women office-bearers. But the situation has 
not improved. 


The influence of these prodhanpatis in village politics is an open 
secret. Villagers hardly know or meet their official pradhans. There 
had been occasions when elected woman pradhans did not get their 
seats in the dias39, 


MADHYA PRADESH 


Resistance against women representatives has been more intense 
in areas with relatively lower levels of literacy, castism, and 
dominance of feudalism. Sainath reports from Tikamgharh in 
Madhya Pradesh that women, especially dalits, face orchestrated 
85058015540. In Karmai GP a dalit sarpanch was kidnapped on the day 
of the of the no-confidence motion and locked and beaten up along 
with her husband by the dominant castes. Even in the absence of 
the majority of the elected representatives the government officials 
conducted the elections. Janakibai was dislodged. Sainath reports 
another case of a landless SC sarpanch who acts on the dictation 
fun the OBC. It is because of the landlessness and economic 
dependence on the OBC. 


A sample survey of a small village in M.P. revealed that out 
of a sample of 70 respondents nearly 44 per cent were illiterate, 
46% had primary and 6% middle level education while only two were 
graduates. All the women were young and married and due to early 
marriage most of them had more than two children.4! 


A majority of them (74%) were new entrants and totally ignorant 
about the political processes in the country. Only 62% had voted 
earlier. The power of decision-making was always with the male 
members of the family. About 46% took their own decisions but 
were persuaded by their husbands, male relatives etc. For 
campaigning, 20 women went about on their own, whereas for 29 
women it was done by their husbands. The exposure of the members 
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to the government offices was very low. About 50 percent had never 
visited a government office. On the domestic front they get support 
from their families. 


In MP many of the husbands have got their seals made and 
letterhead printed in the name of Sarpanchpati. They hold their 
panchayat meetings, while their wives stay at home. For those who 
belong to SC/ST, life as a panch has become horrible. A newspaper 
stated that a Harijan Sarpanch lady was stripped of her saree in a 
GP meetings while officials and members looked on. 


GUJARAT 


Some studies were carried out to collect information about the 
women members in six 01190100942. It is found that 60 percent of 
women GP members are illiterate. It is further revealed that 60 percent 
of them belong to the age-group 21-35. About 90 per cent of them 
are married and shoulder the household responsibility. 88 percent 
of the members do not have any previous experience of working 
with the panchayats. One encouraging feature Is 18 percent of them 
contested elections on their own will and 10 percent of them admitted 
that they contested the election without the support of the family. 
A close look at the profile of the elected women members at the 
block and district level brings out a different picture, particularly in 
terms of literacy. 91 percent at the block level and 97 percent at 
the district level are literate. Interestingly, despite high literacy 35 
percent of them have poor understanding about their roles and less 
than 25 percent are aware of the financial situation of panchayat 
bodies they are attached to. In Gujarat the studies conducted indicate 
that positive discrimination has initiated a process of change. The 
poor seem to have realised politics as a-route to social change. A 
voluntary research organisation Unnati has captured the story of 
India’s only blind woman Sarpanch of Chhanga village in Anand 
district. She has a post-graduate degree and her leadership has 
changed the face of the village. Her achievements have been 
appreciated and got her several awards. 


ORISSA 


Orissa introduced 30 percent reservation of seats for women in 1990. 
The state has at present 34,000 women serving the panchayats. 
It is found from a study that villagers had nominated them for election 
without seeking their consent. Their husbands greatly proxied for 
them In panchayat meetings. Sixty per cent of women is unaware 
of panchayat mission, 27.5 percent are ignorant about their 
responsibilities and assumed that their only duty was to attend 
meetings when the Sarpanch summoned them. Only 37.5 percent 
know their job but no heed is paid to them. 
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Even when they attempt to do their job they encounter a whole 
set of problems. Sexual harassment apart, they are denied their 
positions and power in their brush with officials. And overwhelming 
92.5 percent of the elected women members state that they are 
frustrated by their interaction with the officials (sarkari babus) while 
30 per cent of them have alleged that officials make promises but 
never carry them out, only three members said that their work is 
done when they personally meet the officials concerned. 


The study conducted by the Institute of Socio-Economic 
Development, Bhubaneswar covers 32 women members of whom 
29 are from’ GPs and 3 from PSs43. The study shows that 18.7 
percent belong to the landless category, 28.7 per cent belong to 
the marginal farmers group and 37.5 per cent are from small farmers 
group and 15.6 percent are big farmers. Except 2, all of them attend 
meetings, 40 percent are satisfied with what they do, 31.2 percent 
are partially satisfled and 43.7 are dissatisfied with their performance. 
The reasons identified include non-co-operation of the sarpanchas 
coupled with party rivalry. Illiteracy has also been cited as another 
important factor. 


DALIT WOMEN 


The Dalit women are facing greater difficulties as they are targeted 
by the upper castes apart from other odds. In Tamil Nadu, for 
example, till August 2000 as many 96 village panchayat presidents 
were removed by district collectors, 66 of whom are women. A study 
conducted by the Human Rights Advocacy and Research Foundation 
has revealed that the dalit women presidents are forced to act under 
the control of the dominant caste of the area. Women panchayat 
members are treated as non-entities. In most cases, the panchayat 
clerk proves to be a major obstacle. He is invariably male and refuses 
to hand over keys for the panchayat and withholds crucial information. 


A woman panchayat president rarely gets the male vice- 
president to countersign the cheque without some resistance from 
the latter. When the roles are reversed, women vice-presidents are 
forced to sign the cheque even if they disagree with the expense.44 


CONCLUDING OBSERVATIONS 


It is evident that the question of effective and genuine participation 
of women in panchayats in India cannot be ensured simply by 
amending the Constitution of India. The constitutional amendment 
will definitely bring in at least the stipulated percentage of women 
in the panchayats. The amendment of the Constitution providing 
for reservation of seats is a step forward, and needs to be followed 
up by necessary changes in the living conditions through land 


45 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-2, Nos.-1&2 


reforms, progressive women’s movement and creation of a new 
culture in tune with democracy at the grassroots level. The Third 
Five Year Plan advocated the recruitment of women to family 
planning programmes. From’ the Sixth Five Year Plan onwards 
changed national priorities including the need for population control 
and international compulsions led to greater emphasis on women’s 
economic role. But “the image of women that emerges in the Sixth 
and Seventh Five Year Plans still remains that of mother and unpaid 
household servant and is in no sense an empowering one.”45 


“It cannot, however, be denied that policy debates during 1975- 
85 marked a shift in terms ‘of viewing women as targets of social 
welfare measures to that of participants in the process of 
development.46 But as, Apama’ Mahanta argues that the underlying 
patriarchal assumptions rernain unchanged not only in the actual 
trust of the programmes but also in the rhetoric of the national 
leaders.4” This attitude of the state is a standing threat to political 
empowerment of women. i 


“ India is placed in a different kind of situation wherein capitalism 
co-exists with feudalism and nourishes patriarchal values. There are 
still certain significant silver linings. Women have started aiticulating ` 
their demandg and.becoming careful and vigilant about their rights. - 
The -experience of Orissa, one of the backward states,.is worth. 
recalling. Orissa celebrated what was called, ‘Panchayat! Raj Diwas” 
on 5 March, 1993. Mathew writes “The upsurge of women’s power 
was visible at the Bhubaneswar Meet.48 The women representatives 
demanded more powers, more resources. They blamed the 
government for not taking adequate: steps In this regard. The UMA 
survey in. the Timur district-of Karnataka which has a total of 1693 
women revealed that.in case reservation.was withdrawn the women 
would compete with the men and fight for their rights and for the 
reintroduction of reservation?9, Thus new consciousness 19 dawning 
on the minds of women‘in India. Women have started changing 
the design and content of rural governance. Normally, the issues 
they chose to tackle include human development issues like health, 
education and issues which particularly affect women such as 
alcoholism, domestic violence. There are reports that they are taking 
actions -against child- marriages and child labour. 


“The studies noted above tend to show that women’s 
participatiori in panchayats ‘has brought some changes. First, women 
have ‘gained a-Sense of ‘empowerment by asserting control over 
resources, officials and, most of all; by challenging men. It has been 
asserted by many women studies that earller they were ridiculed 
by men who used to perceive women as incapable of administering” 
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public affairs. Now, they make up at least one-third of the total 
population. This adds to their strength. They seem to have also 
realised that their strength comes not only from their numbers but 
also from their skills and knowledge. They see training as an 
important part of their empowerment. The participation in panchayati 
raj has given them an opportunity to understand the power 
dynamics. 


These researches have brought out some Issues which merit 
serious attention. First, illiteracy is the most important hurdle in the 
effective functioning of women in PRIs. Second, there is lack of 
knowledge and skills essential for their effective functioning. This 
requires training and exposure and regular follow-ups. Third, the 
attitude of the government functionaries is another obstacle. Fourth, 
the Gram Sabha meetings need to be held at regular intervals and 
in proper manner as per the appropriate legislation, rules and 
guidelines. 


It needs to be stressed that women empowerment through 
panchayats would largely depend on the breaking of the hegemony 
of the rural rich ‘over villagers or, in other words, feudalism. Gupta 
writes : “With reservation of seats for women becoming statutory, 
the affluent landowners cannot directly resist the entry of women 
in politics. But there is little doubt that they will go to great lengths 
to retain’ their control over villages."°° The feudal patriarchal 
structure has to be attacked. And for this purpose land reform should 
receive the highest priority. Women empowerment through 
panchayat requires to be supported by a sustained campaign and 
vigorous efforts for creating awareness about their rights and duties 
for organising women and for increasing educational facilities for 
women. Reservation of seats in local bodies has given opportunity 
to women to play an important role in the decision-making process. 
This is a challenge to women. It is to be always remembered that 
reservation is not an end in itself but a means to an end; the goal 
is women empowerment. — | 


“And women's empowerment is essentially a political task. It 
cannot be achieved until and unless a critical mass of women access 
formal political power by entering political institutions on a large 
scale. However, they will then have to confront the reality that gender 
justice and social justice are inextricably linked and require a 
synchronised approach. The task at hand is undoubtedly onerous 
and complex, but we cannot dismiss the fact that the 73rd 
amendment to the- Constitution is that one small step for women 
which, wisely and strategically exploited, could well become a giant 
leap forward for humankind”>!, 
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WOMEN, IDENTITY AND POLITICS : A CASE 
STUDY OF KERALA 


Bonita Aleaz * 


The phenomenon of women entering into the political realm and 
engaging in contentious dialogue for enhancement of political space 
is no longer a novelty. Quite often the end result of such entry 
is not an unforeseen happening-the complete disillusionment of both 
the participant and the analyst with the entire process appears not 
only as an acrimonious but also expected eventuality. 


While major research has been done, both by proponents of 
the right and left, focussing on the continual determinism of the 
economic and political strictures of the political realm on the entry 
and participation by the female, such as by Maria Mies (1987), Carole 
Pateman (1985) and a host of others. The identity factor in politics, 
on the ther hand, remains unresolved. It generates greater curiosity, 
since empirical investigation focusing on primarily the activist/ 
participant, lodged in the smallest unit of analysis, the locality, is 
almost invisible. Identity does not exist in a vacuum, but is 
contextured by its “field” or “habitat”. Explanations in this line have 
been copiously provided by analysts such as Pierre Bourdieu, as 
for instance, in his An Invitation to Reflexive Sociology (1992). 
Bourdieu essentially refers to the prevailing political culture of an 
‘ area by referring to this concept. Identity and political “field”, are 
` interactive concepts, the former is shaped, moulded and nourished 
by the latter. Two studies highlighting the nature of women’s 
movements in India use this analogy. Raka Ray (2000) shows in 
her comparative study of the state of the women’s movement in 
Calcutta and in Bombay how-the homogenous and fragmented 
political “fields” in the two respective cities influence women’s 
activism. Similar analogy may be found in Amrita Basu’s work 
(1992) on the contrasting modes of rural women’s activism found 
in Maharastra and rural West Bengal. The contours of the political 
“fleld” are indeed the prime determinants which shape and mould 
identity and subsequent behaviour. ` 


The continuing interest in “Identity politics” arises from the fact 
that today while, on the one hand, women are skeptical about 
conceptualizing “oppression as a systematic, structured, 
institutional process,”! on the other, they accept that their identity 
is a complex process:of “ identification with”. So, on the one hand, 
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there is negation and, on the other, acceptance, which makes this 
entire process of identity very interesting to unravel. It is this 
“identification with” which determines the direction that public 
policies take, or how it affects women, in our case, what eventually 
the women are able to achieve through the public space accessed. 


Our basic point of reference in this article is the Gender 
Component of the People’s Plan Campaign (PPC) launched in Kerala 
by the left democratic alliance led by the E.K.Nayannar ministry. 
We analyze the programme, and see how the specific identities 
projected by the women entrusted with the programme shaped and 
moulded performance and subsequently the achievements of the 
programme itself. What was the specific model followed, while 
drafting the programme has been the subject of debate. Analysts 
today would say that at least three prominent ideological influences 
can be felt in the programme. The first is inevitably the Marxist 
paradigm of the relations of production and the need for a 
communist revolution to overcome class divisions and patriarchy. 
Secondly, the influence of Antonio Gramsci and his concept of inter 
relation of state and civil society is visible. Finally, Gandhi’s argument 
for autonomy and self-sufficiency of the villages as political units 
is also present. The complex web of these ideas thus formed the 
foundation of the programme. However, we wish to steer clear of 
the imperatives/non-imperatives for either of the above. As stated 
earlier, our purpose is to use the findings from the campaign to 
highlight the “politics of identity”, which forms the bedrock of the 
related issues of women and representation. The totally unexpected 
forms of the whole issue of representation, continue to plague the 
Indian mind. Here, since we confine our attention to women it 
becomes necessary to know what propels identity in the political 
arena, or with whom women do identify and why. 


OBJECTIVES OF THE PLAN 


In order to activate participatory democracy, the Left Democratic 
Front under the leadership of E.K. Nayannar, had initiated an action 
plan, called the People’s Plan Campaign (PPC) 
(Janakeeyasooththrana Prasthanam)2, the intention was to facilitate 
participatory local level development, planning, and transparent 
administration of all local developmental affairs. This was made a 
component of the Ninth Five Year Plan and Kerala became the first 
and so far the only state in India to devolve 35%-40% of the State 
plan funds to the local bodies. However, it was since the time of 
the E.M.S. Namboodiripad ministry, and the land reforms initiated 
by him in 1957, (subsequently passed in 1969), that a whole lot 
of responsibility had been vested on local elected representatives, 
initiating empowerment of the people. 
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The campaign was inaugurated on 17th August 1996. In 1999, 
the state government comprehensively amended the existing Kerala 
Panchayati Raj Act and the Kerala Municipality Act of 1994, as per 
the recommendations of the Satyabrata Sen Committee (the Sen 
Committee on Decentralization of Powers was appointed to make 
recommendations for a comprehensive overhaul of the legislation 
on local self-governing institutions (LSGIs) and related administrative 
matters). The committee had recommended that the campaign was 
intended to facilitate local representation. Reforms had become 
important since an atmosphere was deemed essential for the 
particular form of mobilization needed in support of decentralization. 


The overt and principal objective of the campaign was to 
question the sustainability of the Kerala Model. Hitherto it had been 
widely proclaimed that in spite of the low levels of economic 
development, basic needs could be met in the state, due to its 
appropriate and efficient re-distribution strategies pertaining to 
health, education, re-distribution of economic assets through land 
reforms, collective bargaining and increase in workers’ wages and 
standard of living. This form of linkage between education and 
positive sustenance has been shown by none other than Amartya 
Sen.3 However, it has since been proved that this very same 
arrangement cannot work in an environment of fiscal stagnation, 
which Kerala has been facing recently. Thus one can say that the 
campaign was an important response to Kerala’s development crisis. 
It aimed at improving the “efficiency” of the implementation of 
development schemes in a participatory and transparent manner. 
The intention was also to initiate people’s participation and control 
over resources against centralized development strategies or even 
the apparently decentralized strategies of the World Bank, which 
ultimately centralizes the whole network by means of hierarchical 
networks. The gender component of the PPC was one of its most 
important segments. “The campaign itself was to be seen as an 
empowerment process, in other words, the purpose of the campaign 
was to empower elected women representatives who would take 
lead roles in furthering the empowerment of grassroots women.” 


The gender component was deemed essential because of the 
slow deceleration in the overall visibility of the women. The higher 
social capability due to better education and reduction In child care 
burden due to declining fertility have not led to an increase in the: 

a) Work participation rate of women in Kerala, the rate 

continues to decline from 16.6% to 15.9% during the period 

1981-1991 while the female work participation rate in India 

increased from 19.7% to 22.7% during the same period. 
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b) Unemployment is pointed out as the main reason for the 
decline in work participation. The unemployment rate in Kerala 
is three times larger than the national rate. Moreover, the 
incidence of unemployment among females in the state is 
higher than that among the males by two times in rural areas 
and three times in the urban areas, leading to women being 
forced out of the work force. 


c) Sexual division of labour also has had two negative results- 
increase in women’s participation in low-paying unorganized 
sectors, while keeping them more and more out of the work 
force. A second related factor was the mechanization of the 
agricultural sector which also reduced opportunities for women, 
once again , due to sexual division of labour. This resulted 
in a reduction from 43.6% in 1981 to 36.1% in 1991. 


d) In cottage industries, the female work force has declined 
from 7.7% to 5.9% during the same period. 


e) There is an increase in the numbers of women in the service 
sector; however, the beneficiaries are mainly confined to the 
middie classes. 


Due to the above-mentioned reasons the social status of women 
in Kerala, in spite of many seemingly favourable conditions, is 
declining fast T. N. Seema, in her publication brought out by the 
Kerala State Planning Board indicates that, “modem development 
paradigm and its subordination of women’s labour, status, sexuality 
and fertility, is-the prime reason for the decline”. The persistent 
venom related to the institution of dowry and related violence, the 
absence of women leaders in Trade Unions as well as in the political 
parties was also cited as significant factors. The campaign wished 
to address all these issues. 


The main ideas underlying the gender component of the plan 
was thus gender equity, participation, women’s needs and interests, 
gender planning and strategies to implement the same. To all 
intents it was a well-thought-out plan/strategy, and elaborate 
organizational and methodological structures were laid out for 
realizing the above objectives. The officials claimed that the PPC 
reversed the traditional sequence of devolution of powers to local 
levels by first devolving the resources and powers and then 
attempting to clear the obstacles to implement the plan. The Left 
Front government had devolved 35%-40% of the total ‘plan funds 
‘of the state in the Ninth Five Year Plan (1996-2001). Comparatively, 
in 1991-1996, the funds allotted to the local bodies was merely 2.5% 
. of the total plan funds of the state. 10% of the grant-in-aid of each 
- panchayat was laid aside for women—specific programmes. The 
women’s component was expected to design programmes and 
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projects out of this allocation that improved the condition of women 
specifically. As Richard H. Chasin and Barbara Chasin in their paper 
“The Kerala Decentralization Experiment” (May, 2000) commented, 
combined with national policy, apart from grants-in-aid which 
constituted only 35% of the of the gender component, an equal 
amount was to come from beneficiaries as ‘beneficiary contributions’ 
(this was however, relaxed to a great extent during the next four 
years). The remaining 30% was to emerge from centrally-sponsored 
schemes, bank loans and the like. 


METHOD OF OPERATION OF GENDER COMPONENT PLAN 


In the year 2000, Kerala had 3,878 (36.2%) women gram panchayat 
members, 541 (35.1% ) block panchayat members, 104 (34.7%) 
district panchayat members, and 555 (34.7%) municipal councillors. 
A-total of 5078 (35.8%) women representatives who had direct 
contact with women at the grassroots, and were considered as the 
main agents to promote the gender component of the campaign, 
they were all from diverse socio-economic and political backgrounds 
with a majority from the middle-class. 


The entire Idea rested on the supposition that elected women 
‘ have a role in mobilizing and conscientizing the masses of women 
to participate in the development process in order to achleve gender 
equity. However, since the effectiveness of the campaign depended 
on the leadership and gender awareness of these women, the 
campaign Initiated ‘participatory training as a strategy for capacity— 
building for elected women representatives and also resource 
persons. (T.N. Seema, Gender Governance, p. 35). | 


The entire process was planned down to the last detail. For 
instance, participation in gram sabhas was seen as a major break- 
through In local level democracy, the Left government created a 
mininum of 2 to 4 gram sabhas per year, with increased constitutional 
powers, the quorum was also raised from 50 to 100 persons or 
10% of the voters, whichever was less. Due to the campaign people’s 
participation in the gram sabhas increased. The function of the gram 
sabhas was vital. It functioned as an agency of social audit; reviewed 
reports of development plans; and financial matters had to be placed 
before ft for approval; moreover, it also had the important task of 
selecting the beneficlaries under the various: projects. From the 
women’s point of view, the gram sabhas in the changed context 
were expected to create more space for women through strategic 
interventions. ‘Women’s subject groups’, were’ entrusted to deal 
with specific issues of day-to-day life, as well as women-specific 

. projects-the purpose being, through more interaction, purposeful 
interventions could be achieved. 
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Task forces were created and entrusted with the preparation 
of detailed project proposal recommended by the people through 
the gram sabhas. The project proposals were to be written in an 
integrated manner. Each sector was to have a task force of 10 - 
12 members.. The women’s development task force was to prepare 
project proposals with an aim at transforming exploitative gender 
relations. In other words, not only the practical gender needs but 
also the strategic gender needs were targeted through well-planned 
women -specific projects. A woman elected representative was to 
chair the task force. A two-way-process was identified considering 
the practical needs as identified by the people while preparing the 
projects and the other, rewriting the projects, if necessary, after their 
scrutiny by the gram sabhas and thus in a participatory and 
transparent manner, to meet the strategic needs also. Among all 
the structures evolved in the campaign , Neighbourhood Groups 
(NHGs), set up at the bottom of the hierarchy were set up as the 
most participatory and transparent organs in the Kerala version of 
the renewed development politics. Each NHG consisted of 40-50 
families In a locality. The purpose of these groups was, regardless 
of gender, to rectify the lacuna created by representative form of 
government; in other words, facilitate political participation of 
common citizens who were so far kept out of the development 
process. Compared to the gram sabhas, the NHGs afforded more 
time and greater interaction. Moreover, in many areas since it was 
the women of the neighbourhood who came to the meetings more 
than the men, it could function as ‘women only groups’. From a 
social angle, the objective was to enable the interrelationship of 
people who lived close by but did not have much interaction with 
each other. By taking them out of their kitchens and through the 
expression of their sorrows, worries and desires In these groups, 
It was expected that, the concept of sharing would be strengthened, 
apart from the growth of a politically conscious, secular ‘get- 
together’, free from party Interventions. 


Self-help Groups were designed as mini-neighbourhood 
groups, with numbers ranging from 25-30 members. Their 
emphasis, however, was on running micro-credit schemes, as also 
involving in women-specific income-generation schemes. While 
launching this aspect of the gender component plan, the intention 
was to release women from the indignity of being subject to 
unscrupulous money-lenders, and to empower them financially. 


In the few years that the campaign could run successfully, 
campaign literature was extensively used to propagate the 
programme. A large amount of writing appeared in both Malayalam 
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and English; it included popular writings, critical essays, assessment 
papers, academic thesis, stories and the like. The writings 
encompassed both objective assessments of the programme and 
subjective experiences of the women who had entered public life 
for the first time. The purpose of the literature on women’s concerns 
in development was to document all possible reflections from a 
gender perspective. It was expected to be read widely by women 
and men and thus bring an improved social awareness regarding 
gender issues, particularly the marginalization of the women from 
the planning process. 


Finally, a few words must be mentioned about the gender 
training programmes. T.N. Seema mentions that the training 
programmes were expected to train on policy-!.e.-what is to be done, 
how to do it (the planning) ,and what is actually done (the 
implementation). According to official sources, this programme 
witnessed one of the largest non-formal education programmes the 
country has witnessed. Kerala’s high percentage of literacy was fully 
utilized by these training camps. 


By the fourth year of its implementation the People’s Plan 
Campaign was being subjected to critical scrutiny by ‘innumerable 
non-governmental organizations, Despite the flourish with which the 
programme started and the hyperbole surrounding its objectives, 
the expected quagmire, associated with any such objectives, was 
slowly emerging. 

The State has 14 districts today, and the devolutions in terms 
of finance (grant-in-aid) and administrative infrastructure had been 
provided to nearly 1000 local self-governing institutions spread 
across these regions. However, till the state went to the elections 
in 2001, not more than 350-400 panchayats had imbibed the spirit 
of the campalgn. Only about 223 panchayats had formed 
neighbourhood groups and the ‘gender status survey’ promoted 
along with the campaign had been done only In about 70 
panchayats. 


EVALUATION AND WIDER THEORETICAL LINKAGES 


An interesting question has been raised by analysts : what happens 
when women start coming out into the public? While the stories 
related may in themselves be interesting as they enable different 
insights into the realm of patriarchal social relations ,yet one cannot 
help but draw the analogy of a quagmire, because it is exactly such 
a kind of receptacle that the women seem to be floundering in, 
whether they are subject to specific programmes such as the above, 
or whether they are completely in darkness. 
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The first Involuntary response that the few women who were 
asked to relate. their personal experiences as elected representatives 
was regarding the absolute absence of free mobility-both in terms 
of time available for the execution of responsibility, as well as the 
freedom to move at will. Their prime work remained embedded in 
the intricate web of the hearth and home. The ‘idea’ was, they were 
“allowed” public participation only “conditionally”. However, the 
women reflected that the situation served to conscientize thern about 
their subordinate status. 


As elected representatives, their experience of party support 
was horrendous. Both as elected representatives and as women, 
almost all of them faced wrong allegations; they were subject to 
sex scandals of the worst kind. Some were labelled as prostitutes 
since they were found moving around with men at all odd hours. 
One claimed that almost in a medieval enactment of the public 
chastisement of women she was publicly denounced as immoral. 
It is interesting to note that almost all the allegations had sexual 
connotations. None was accused for corruption, for misappropriation 
of funds or nepotism. Thus society’s control over women’s sexuality 
is a patriarchal ploy to retain or sustain the subordination of women. 
It has its material roots in the sexual division of labour, private 
property and profit-extracting modern growth paradigm. 


` Even the women in the opposition lobby were schooled into 
the patriarchal culture, perhaps unconsciously, but their wrong 
allegations In the committees showed the ease with which women 
adopt prevailing values lending credibility to the notion that women 
are often the worst enemies of women. A female President of a 
panchayat lost the 2001 elections because she dared to flout the 
party and stood as an independent candidate. She had been denied 
a party ticket because she was allegedly rude, boastful, and did not: 
give precedence to party-nominees as beneficlaries of the campaign. 


“Inefficiency” was another epithet the elected representatives 
had to contend with. “Incapable” and “good for nothing” became 
the norm of evaluation of their achievements. The women distinctly 
felt that at least a significant number of their male colleagues felt 
insecure and uncomfortable while working with them. 


The personal experiences of the women representatives as well 
as the form the People’s Plan campaign took leads us to two related 
yet situationally different analytical surmises. First, the identities the. 
elected women representatives reflected show that the concept of 
“shared projects” which any collectivity is supposed to espouse was 
not bome out because the contravening influences of caste, class 
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and religion were invariably not addressed in the project for 
representation. 


Second, the programme was to all intents a State-imposed plan _ 
of action. Even though conceptualized in the more radical ‘gender 
in development’ mould, compared to the earlier liberal ‘women in 
development’ approach, yet, the desired, radical notions of equity 
did not emerge, since the wider existing patriarchal modes of 
production and production relations were not addressed by the 
programme. 


The gender component of the people’s plan campaign rested 
on the assumptions that merely by increasing the presence of the 
women in the political field would lead to all out changes in the 
lives of the women. But in reality the politics of presence has to 
countenance other countervailing factors, as well, emerging from 
the same triad of caste, class and religion underlined above. What 
kind of aspirations do, the women have? how much do they wish 
to change? All these are intricately related to the corpus of identity 
ultimately activated. 


Differences among the women surfaced very soon after the 
institution of the various local self - governing institutions. The wall 
of class divisions, which existed in reality, was not broken even within 
the neighbourhood groups. Moreover, most of the women being 
from the middle classes, they reflected inadequacy of vision about 
women’s empowennent—rather the Issue was reduced to material 
benefits which they could gain. The lower-class women, on the other 
hand, displayed imitative habits; the hierarchical class relations were 
percelved as a model for liberation. In other words, imitating the 
upper class in material prosperity, behaviour and attitudes was the 
extent of liberative vision displayed by this category of women. On 
the other hand, the upper class women did not attend the gram 
sabhas, thereby reflecting their non-responsive attitude towards the 
programme. The concept of women as seriality (being hierarchically 
arranged in reality) was very much exemplified by the elected women 
representatives of the various classes. The concept of “sharing within 
the same project” did not seem to emerge in the various identities 
they reflected. 


The NHGs and women's self-help groups became the “fields” 
of political ideology. The “below-poverty-line families” were the main 
proponents of this line. Rather than concrete problems relating to 
gender justice and measures to solve the same, the meetings by 
these groups were clearly appropriated by the dominant party. Very 
often. they ended up as one party's meetings. The acute poverty 
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of these groups helped “situating” political ideology as the more 
exigent phenomena than demands for gender justice. Reference to 
Raka Ray’s proposition in terms of her findings of the nature of 
functioning and prime objectives of the women's organizations in 
Calcutta and Maharashtra is very relevant here. She says the women’s 
organizations in Calcutta are very much oriented towards pragmatic 
concerns or basic needs of the women they work with. The 
homogenous nature of the prevailing political ideology, the 
organizations’ affinity with the same, brings about this linkage, or 
appropriating the priorities of the party rather than specifically 
women's issues. In other words homogeneity of the political “fleld 
is detrimental to the growth of specific consciousness”. Thus strategic 
concerns which are specifically gender-based issues of reproduction, 
fertility, the sexuality of the women do not get precedence. On the 
other hand consciousness about the latter type of concerns has 
gained significance among the women’s organizations of 
Maharashtra. This has been due to the fragmented political “field” 
in the state. 


The administrative structure was also not fully commensurate 
with the objectives. For instance system of loans was not really 
accessible to the inexperienced women. Part of the project fell under ` 
the system of central loans, the women were unexposed to the public 
world of finance—let alone accessing the intricate sphere of central 
loans. Moreover, the entire programme was launched with the 
intention of instilling ‘gender equity’. The concept was not 
understood by any of the representatives. Some felt it meant equality 
while yet others felt it meant “being like men”. In other words, the 
real significance of the Gender in Development approach (GID) i.e. 
meeting the triple needs of women in their productive, reproductive 
and community management roles was lost on the women. This 
was Clearly visible despite the exposure to gender training by the 
women. 


Finally, the women expressed strong reservations on the abilities 
of the secular state structure in bringing about any significant 
changes in the status of women. Tradition is the bedrock and asset 
of religion. So long as the religious groups remained outside the 
realm of these programmes, nothing could break the strangle hold 
of tradition. Inequality with respect to property rights, sexual 
discrimination of labour were seen as continuing phenomena outside 
the realm of the state. 


We started out with the query: what shapes the identity of 
women who venture out into public space, what do they identify 
with? It cannot be denied that the unfolding of the avenues of 
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“access” did not occur for the women. All the women agreed that 
the programme allowed immense opportunities for the same; 
however, at the most, they came away enriched with a renewed 
sense of their subordinate status. Their ‘constructed’ identities did 
not allow either radical aspiration for, or onset of change. The 
prevailing political culture, to all intents, shaped and moulded context 
as well as identity. “Identification with”, one of the concepts intricately 
associated with the notion of “women’s empowerment”, clearly was 
not a voluntary process. They, however, felt that continuing 
processes might bring incremental changes in the future. The change 
of government in the May 2001 elections, has resulted in a stalemate 
and one can only wonder at the future of the programme. 


This piece of writing was not meant to be a scathing attack 
either on the PPC or the party initiating the programme. The 
innovativeness and the efforts behind it Is definitely to be appreciated. 
However, by merely dotting the political field with women 
representatives would not solve the problem of gender inequity, nor 
its associate “production for life”. Identities would in reality emerge 
as 45811811053” (hierarchies of class, caste and status) since the violent 
exploitation of women’s fertility, labour and sexuality, within the 
patriarchal social relations, remained unaddressed. Finally, it must 
be said that much has been written about the PPC, both by foreign 
and Indian scholars, drawing mixed responses from both. Limited 
space does not allow detailed analysis of all the writings. We neither 
support the intense eulogizers of the programme nor do we side 
with the critics. As stated, our intention has been very limited, to 
look at women’s first hand experiences when they venture into 
political space in an Intensely traditional society. That the experiences 
do not change over time is a mere tautological statement. 


(The above article is the first part of a two stage research-work 
on Kerala. This part was written on the basis of pilot research done 
in Kerala-during the winter of 2001. It looks at what may be called 
the first generation of women panchayat members who emerged 
on the basis of the reservation of seats for women in the local bodies. 
The programme today (2003) has not ended, it continues in the 
same manner but with another name—Kerala Vikasana Padyathi, it 
is also known as Vision Kerala. The second part (interviews done 
in the summer of 2003) went beyond merely assessing the political 
role of women panchayat members. It also assessed the rural 
women’s abilities in managing self-financing ‘Kudumbashri’ or 
microcredit schemes. Much of the negative surmises reached above 
seerned to have weakened by 2003, indicating very explicitly, that 
in the case of women contesting political space, for the first time 
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in a patriarchal setup, the longevity of duration and successful 
economic management are both essential to thwart the. traditional 
strictures of the “ political field", 


Notes 


(First part of two-stage work on Kerala, this work Is based on the 
pilot survey done in Kanjirakulam, Trivandrum District, and Eroor, 
Emakulam District. The second stage covered Nellanad, Ottoor, and 
Karumkulam gram panchayats in Trivandrum District, and Trikkakara, 
Chottanikara and Tiruvangulam gram panchayats in ‘Emakulam 
Districts). 


1. Iris Marion Young, ‘Gender as Seriality Thinking about Women as 
a Social Collective” in Signs : Journal of Women in Culture and 
Society, Vol 19, No. 3, Spring, 1994, pp. 713-38. 


2. Our visit to Kerala during the winter of 2001 enabled us to access 
at least a part of the immense amount of material which the last Left- 
dominated government had prepared for the propagation of this 
programme. 


An Intemational Conference on Democratic Decentralization was held 
under governmental auspices in May 2000. An immense amount of 
propaganda was done conceming the programme. The pilot survey 
was on the basis of informal interviews with women who had been 
associated with the programme. Information about the PPC have been 
drawn from the informal conversations with these women, (who do 
not wish to be either quoted or named), from some publications of 
the State Planning Board, analysis of the programme done by certain 
NGOs as'well as the field survey done by Philip Mathew, for his. work 
entitled Role of Women tn Participatory Democracy with special reference 
to People’s Plan Campaign In Kerala.... (unpublished M. Th dissertation, 
Social Analysis, Senate of Serampore, 2000. 


3. As for Instance, in Amartya sen and Jean Dreze, India : Economic 
- Development and Social Opportunity. Oxford University- Press,1995. 


4. ‘Bonita Aleaz, “Women in Participatory Democracy in Kerala: A case 
study of Women Panchayat members and Kudumbashris in the 
districts of Trivandrum and Emakulam Gram Panchayats” in Bholanath 
Ghosh ed. Women and Empowerment Delhi : Mittal Publications 
(forthcoming). 
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MUHAMMAD IQBAL AND MUSLIM NATIONALISM 
Srabani Rai Chaudhuri* 


I 


Muhammad Iqbal—the most daring intellectual modernist India has 
produced! — may be considered as one of the national heroes who 
influenced the subcontinent in a major way in the twentieth century 
by his ideology and philosophy. The ‘Iqbalian philosophy’? which 
was yet to become crystal-clear by the beginning of the century 
acquired maturity and gravity in the 1930s. However the idea and 
the message inherent in his philosophy remained the same over three 
decades. Iqbal—the poet, the prose-writer, the philosopher, the 
linguist, the jurist and a visionary—was asking the Muslims of India, 
particularly the Muslim middle class intelligentsia to cultivate their 
personality through learning to get going as Life is a forward 
assimilative movement. Iqbal’s philosophy was a philosophy of action 
and also a philosophy of dynamism which talks about the unfolding 
of the Ego of individual. His philosophy was essentially rooted in 
the necessity of modern times, a desperate necessity to create a 
destiny for the Muslims of India. In this sense, Iqbal’s works represent 
the fulfilment of the Aligarh Movement of the 1870s. Moreover in 
his representation, Iqbal’s understanding of both Islarn and of Muslim 
mind is inherent. One could clearly see a process underlying his 
reflection on the position of the co-religionists in Iqbal’s writing. The 
process started much before the Indians in general had come to 
know the name of Iqbal. In this article, the author intends to throw 
light on his commitment towards the cause of Islam and the Muslims 
in India at a very early stage of his political career between 1909 
and 1911 before he could fully expound his philosophy some time 
later in 1917-1918. 


Il 


Enough literature has already been produced on the role of Md. 
Iqbal as a votary of the creation of Pakistan. The issue is open to 
debate and the author expresses her intention unequivocally not to 
go for a probing over the nature of the debate. Nevertheless, she 
likes to make her own observations on this issue. Iqbal’s insistence 
on the maintenance of the distinctiveness of all the religious 
communities by recognizing them as separate entities prompted the 
emergence of what may be described as Muslim nationalism in 
colonial India. It was both natural and logical that posthumously Iqbal 


* Dr. Rai Chaudhuri is Reader in the Department of Political Science, 
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was considered as the Father of the idea of Pakistan. It is generally 
understood (wrongly or rightly) that the Muslim League worked out 
his concept of Muslim nationalism throughout the 1940s in placing 
the demand in the form of a separate homeland for the Muslims 
of India. It would be too simplistic to hold Iqbal responsible for 
partitioning the country for he had strongly differentiated himself 
from the authors of the Pakistan scheme as it was conceived. We 
can cite at least two instances in support of the stand taken and 
maintained by Iqbal till his dying date. First, on March 4, 1934 Iqbal 
wrote to Edward Thompson, a British journalist, from Lahore : “You 
call me a protagonist of the scheme called ‘Pakistan’. Now Pakistan 
is not my scheme. The one that I suggested in my address (reference 
made to his speech of 1930 in the All-India Muslim League 
Conference at Allahabad) is the creation of a Muslim Province -i.e., 
a province having overwhelming Muslim population-in the north- 
west of India. This new Province will be according to my scheme 
a part of the proposed Indian Federation.”3 This letter is of historical 
importance and ought to be treated as an urgent rejoinder on part 
of Iqbal to clarify his position. Secondly, in 1936-37 Md. Iqbal and 
Md. All Jinnah made some correspondence through letters. Less 
than a year before his death (he died on April 20, 1938) Iqbal in 
a letter to Jinnah of June 21, 1937 harped on the theme of ‘the 
redistribution of the country’ (not division of the country) on the 
lines of racial, religious and linguistic affinities.4 The essential points 
which are of interest here are Iqbal’s steadfast accent on initiation, 
not on separation; on getting going with a new society, not on getting 
out of India. His primary impulse was idealistic and he anticipated 
better prospect for his co-religionists if they could get the chance 
of living in a compact area with an undiluted Muslim majority. He 
declared himself to be a believer in a “communalism of a higher 
kind” and further expressed his conviction that “the principle that 
each group is entitled to free development on its own lines is not 
inspired by any feeling of narrow communalism.” Hence we see that 
Iqbal's idealism—even though he might be accused of excessive 
idealism—was not actuated by any ill-feeling or hatred toward the 
Hindus. That is why, we iterate that his accent was not on separation. 
However, paradox remains that Iqbal’s endeavour in ultimate analysis 
led to the birth of Muslim nationalism in India. 


Again no less has been written on the literacy and artistic 
excellence of Iqbal’s poetic efflorescence. During the formative 
period of his 116, Iqbal found the appeal of the patriotic ideas 
irresistible and he was charmed by the stimulating spirit of Indian 
nationalism. The golden past of India, the beauty of the Indian 
landscape, the loveliness of the dawn, the magic of the sickle moon, 
the Himalyas—these were some of the themes which stirred his 
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golden youth and passionate mind. In poems like ‘New Temple’ he 
condemned both Brahmin priests and the preachers in the Mosque 
for generating hatred in the society. Iqbal’s poems were instrumental 
in spreading strong patriotic fraternalism. His ‘Hamara Hindustan’ 
may be regarded as the most ardently nationalist poem written by 
an Indian poet in modern times. This poem did enrich the Indians 
with a truly non-communal national anthem for the country. 
However, it was during his stays in the cities of the West that Iqbal’s 
outlook underwent crucial changes and serious doubts and 
misgivings as to the value of nationalism surfaced in his mind. 
Gradually he started comprehending the nature of dangers inherent 
in the ideology of nationalism. (Incidentally, Tagore also could 
foresee the same flaws in nationalism later and made a shift in his 
position). So long Iqbal’s verses had been composed on lyrical 
themes. He had written on India, on her greatness and on the need 
for unity. Now the point of emphasis in his creative writing began 
to be drawn to purely Islamic motifs and symbols which had hitherto 
been completely absent in all his works. His poems were reflecting 
the mood of frustration and disconsolate despair which was the 
characteristic of the Muslim mind at this time. It was in such sombre 
mood that Iqbal wrote his famous the Shikwa (Complaint to God) 
and the Jawab-e-Shikwa (The Reply of God) which became very 
popular among the Muslim leaders. In this particular poem, Iqbal 
made an appeal to God for justice for the Muslims who were 
languishing in perpetual misery. Iqbal’s appeal rightly captured the 
essence of the Muslim mood of modern India,® and hence it had 
the effect of stirring some basic sensitive chord in the heart of the 
average Muslims and henceforth the community looked up to him 
for interpretation of their deep-rooted feelings. Then came the next 
crucial turning point in Iqbal’s career as a poet. In Asrar-i-Khudi 
(the Secrets of the Self) and Ramuz-i-Bekhudi (the Mysteries of 
Selflessness), the poet turned into a philosopher and developed his 
own philosophical notion of Ego. The ideal of individual, as Iqbal 
said, is self-affirmation, not self-negation. Through the process of 
self-affirmation, the attributes of God will be created within man. 
Sustained cultivation of Ego (khudi) is necessary so that the 
individual becomes a self-contained and exclusive centre, both 
physically and spiritually. Ego is the root of all existence, Iqbal asserts; 
It is the central fact of the universe. Again ‘I am’ is another central 
fact in the constitution of man. The slender T appears to be capable 
of dissolution by the smallest of shocks. But it has the quality of 
growth, the power to expand, to absorb the elements of the universe 
and the attributes of God. He who comes nearest to God is the 
complete person. He is not to be absorbed in God; he will absorb 
God into himself. 
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HI 


This was Iqbal’s philosophy of “humanism with God.” The poet-seer 
offered a new philosophy based on divine-human relationship to 
inspire the inert Muslims to action. In this sense, the basic aim of 
Syeed Ahmed Khan, the educationist, of the nineteenth century and 
that of Md. Iqbal in the twentieth century was the same, even identical. 
Ahmed Khan intended to relieve his community from the mood of 
unavailing despair and nostalgic fatalism into which the community 
had lapsed after the defeat of 1857. Iqbal could not initiate any 
movement of reform and revival of Islamic culture like his 
predecessor. Instead he took the help of interpretative writing. 
At the beginning of the twentieth century, Iqbal witnessed the 
humiliations and defeats of the Islamic institutions in Turkey and 
their demoralizing effects on the Muslims of India. It led to the 
gathering of profound melancholy in his mind. But temperamentally 
he was misfit to join any active movement, either of protest or of 
reform. The world of realpolitik had always repelled him. So he chose 
the spheres of ideas and philosophy to articulate the crisis of Islam 
in his work. He would awaken the world of Islam in general and 
the Muslims of India in particular from the torpor of a despondent 
fatalism and would stir them to activity in the name of the Islamic 
ideals. Iqbal would lead them towards a new promised land of the 
spirit through the actualization of the potentialities lying dormant in 
their faith. The members of his community must act with confidence 
In an innovating but distinctive Islamic fashion. Reality, to Iqbal, is 
not a given, but a becoming. Iqbal realized that great poetry is not 
poetry of passing enthusiasm and exultation. The poet has to have 
a vision on the basis of which he must create in himself the hard 
core of faith. Islam as a temporal world power, Iqbal felt, has suffered 
a decline and a fall due to impure influences of other philosophies. 
The world of Islam would have to be revitalized; it must regain its 
original purity on the spiritual plane. 


Out of this conviction of faith Iqbal visualised the society and 
state on the basis of his view of Islam. In other words, Iqbal 
attempted to provide a systematic Islamic basis to the political 
Ideas of the Indian Muslims.* Iqbal made extensive intellectual 
cultivation on certain issues like the central ideas in Islam, the 
structure of the religion, the Muslim view of the universe as well 
as the Muslim view of man. He, no doubt, took a sympathetic attitude 
towards Islam and treated it as a completely integrated unity. He 
considered himself a keen student of Islam. Iqbal’s greatest 


* Incidentally, Iqbal’s political ideas have been branded as some sort of 
constructive revivalism by Prof. Moin Shakir in his Khilafat to Partition. 
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contribution to Indian political thought is contained in his valuable 
reflection on the future of the Muslim community in India. He gave 
the Muslims of India through his writings and speeches a sense of 
identity. He is to be chiefly remembered in this subcontinent not 
so much for any philosophical legacy left behind or for any literary 
and artistic excellence of his poetry; instead he must be 
remembered for fulfilling a particular need of his co-religionists. 
When the Muslim mind in India was searching for some anchor 
to hold on to, it was Md. Iqbal who very ably made projectioris 
of such an anchor. His well-articulated message was: only in 
discovering their own identity, the Muslims can survive—or they 
would be extinguished. For substantiating this point, one is to 
concentrate on his two articles published in Hindustan Review in 
1909 and the Report on the Census of India 1911.** 


IV 


Md. Iqbal was not a prolific writer. His speeches, press statements 
and articles taken together, do not run into’ numerous volumes. It 
has been reported by some authors on Iqbal that he used to chant 
his verses in a melodious voice at Anjuman and its effect on his 
audience was tremendous.’ That apart, he spoke from the public 
platform but on rare occasions. However, through his infrequent 
speeches and non-prolific writings, he could establish his unmistaken 
identity as a devoted student of Islam. He focused particularly critical, 
albeit appreciative, attention towards Islam as a result of which in 
the mid-career of his political life he declared in a complacent mood 
that he had devoted the best part of his life to a careful study of 
his religion, its law and polity, its culture, its history and its civilization. 
No doubt, Iqbal desisted from projecting himself as a politician but 
at the same time, he built up powerful arguments highlighting 
inadequacies of a polity characterized by the separation of religion 
and politics. On this rather sensitive issue of approaches towards 
the interrelationship between religion and politics, Iqbal, it can be 
observed, anticipated the politico-religious fusion that was crafted 
more elaborately later by Gandhi. 


Moreover, he displayed the admirable courage to make up his 
arguments against the divorce of the two at a time when other 
politicians in the pre-Gandhian era of Indian politics held the brief 
that the realm of religion and that of politics must be kept apart. 
Iqbal had the vision to foresee that “politics have their roots In the 


** Iqbal’s extensive use of his native tongue in his works has always posed 
difficulty for academicians. Mindful of this formidable obstacle to an in- 
depth appreciation of his ideas, the author has chosen two pieces of his 
articles written in English for analysis and study. 
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spiritual life of the mass” and that “religion is a power of the utmost 
importance in the life of individuals.” In explaining why he found 
himself interested in politics, he proceeded logically in this way : 
he was profoundly interested in Islam and in its principles as he 
considered these principles to be the one factor of stability in a world 
which seemed to have lost {ts moorings. At the beginning of the 
twentieth century, some political ideals had appeared to be shaping 
themselves in India. These political ideals might affect Islam's original 
structure and character. That is why Iqbal himself explained the 
reason for- developing interest in politics in a non-conventional 
manner. 


Now the question arises what could be ‘the original structure 
and character’ of Islam ? Iqbal in his writing of 1909 made a review 
of these points in a frame of comparative study of religions. In his 
efforts to highlight Islam as both a moral and political ideal, Iqbal 
argued that every great religious system starts with certain 
propositions concerning the nature of man and the universe. The 
underlying psychological assumption of other religions, viz., 
Buddhism, Christianity and Zoroastrianism, Iqbal pointed out, lies 
in the central fact of pain as dominating element in the constitution 
of the universe. Man, as an individuality, is defenceless against the 
forces of pain. Against the backdrop of this philosophical 
deliberation, Iqbal raised some important queries. He asked: what 
could be the Muslim view of the universe and man, if there Is any? 
What could be the central idea in Islam, which determines the 
structure of the entire system? The central proposition which 
regulates the structure of Islam, according to Iqbal, is that the object 
of Islam is to free man from fear which is ingrained in human nature. 
Iqbal’s reply indicates the Islamic view of the metaphysical nature 
of man. If fear is the force which dominates man and counteracts 
his ethical progress, man Is to be groomed as a unit of force, an 
energy, a will, a germ of infinite power—in short, a reservoir of intense 
strength to offset this nature-imparted crippling limitations. It is a 
process of gradual unfoldment and this unfoldment must be the 
object of all human activitles. The essential nature of man, Iqbal 
insisted, consists in will, not intellect.!° He further elaborated that 
the Islamic principles ought to guide the Muslims in the management 
of communal affairs. Islam is something more than a creed, it Is 
inherently also a community, a nation. The membership of Islam 
as a community is not determined by birth, locality or naturalisation. 
It consists in the identity of belief. “The expression Indian 
Muhammadan, however convenient it may be, is a contradiction in 
terms”, Iqbal remarked.!! Islam, in its essence, is above all conditions 
of time and space. “Nationality with us is a pure idea; it has no 
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geographical basis.” Patriotism, according to Iqbal, is different from 
nationalism. Patriotism is “a perfectly natural virtue and has a place 
in the moral life of man,” whereas nationalism Is a political concept 
and is not in consonance with the true spirit of Islam. If nationalism 
is accepted.as an Ideal, Islam will cease to be a living force. 
Nationalism comes into conflict with Islam only when it begins to 
play the role of a political concept, and. claims to be-a principle 
of human solidarity demanding that Islam should recede to the 
background of a more private opinion and cease to be a living factor 
in the national life. Iqbal knew fairly well the evils. of irreligiousness. 
He firmly held that irreligiousness would create a corrupt society. 
As was to be expected, Iqbal had no conviction in ‘secular ethics’. 
Therefore, he could not visualize a moral state without a religious 
basis. Absence of religion from the life of a community would lead 
to Individual selfishness and Iqbal was opposed to it because he 
saw In it “the germs of atheistic materialism” which he regarded 
as the greatest danger to modern humanity. Realising the intimate 
relationship between spiritual life and mundane life, Iqbal depicted 
the political thought of the Indian Muslims thus: The Indian Muslim 
has long ceased to explore the depths of his inner life. The result 
is that he has ceased to live in the full glow and colour of life. 
Consequently he is in danger of ‘an unmanly compromise’ with 
forces which he is made to think that he cannot vanquish in open 
conflict. Iqbal stood uncompromisingly for the integrity of the 
Muslims of India as a nation in their own right with their own cultural 
-and political ideals. In this fashion, Iqbal developed the idea for a 
free ijtihad, a striving to discover the demands of Islam in changing 
circumstances in colonial India. Iqbal pointed out that Muslims would 
not be collectively free to exercise that ijtihad and to implement 
it unless they had their own independent polity free from the 
interference of non-Muslim legislators. Therefore his call in 1930 for 
an autonomous Muslim state was well anticipated in his views 
expressed as early as in 1909. From the beginning of his career, 
Iqbal attempted to develop alternative Islamic models for modern 
Muslim societies. 


vV 


Any study on Iqbal about his concem for the destiny of the Muslims 
in India must take into account his lecture entitled The Muslim 
Community which was printed in Vol. XIV of the Report on the Census 
of India in 1911. One minor difficulty with this primary source is 
that the Census Report fails to mention the place where the lecture 
was delivered. Nevertheless, the observations made by the editor 
of the Report were highly interesting and the author feels tempted 
to quote from the introduction given in the preface of -Iqbal’s 
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published lecture. “The basic principles of Islam are contained in the 
aphorism (Kalimah) lah-ilaha-il-Allah-o-Mohammad-ur-Rasul-Allah. 
The remarks on this great religion contained in para 651 and 654 to 
686 of the Census of India Report of 1910 leave little to be added. 
But a few quotations from the writings of a philosophically-Inclined 
‘Indian Mohammadan gentleman’ will throw some light on the view of 
Islamic tenets taken by cultured minds of the present day.”!2 It is 
evident that the editor used his discretion to print Iqbal’s lecture in 
order to highlight how Islam and Islamic tenets were being interpreted 
by such ‘a cultured and educated personality’ as Iqbal was. 


Indeed the ideas expressed by Iqbal evidently formed the basis 
of his subsequent demand for the creation of autonomous territory 
for the Muslims within India in 1930. Hence, this lecture provides one 
gripping background for understanding the development of Iqbal’s 
political ideas. In this lecture, Iqbal proposed to submit his views 
regarding the general structure of the Muslim community. He was 
emphatic to argue that there are essential differences between the 
Muslim community and other communities of the world. Differences 
are so fundamental that the growth of one nationalism is simply 
unimaginable. Iqbal had been very categorical on one point: it Is not 
the unity of language or the sameness of country or identity of 
economic interests that constitutes the basic principles of one nationality. 
“It is because we all believe in a certain view of the Universe and 
participate in the same historical tradition that we are members of 
the society founded by the Prophet of Islam. Islam abhors all material 
limitations and bases Its nationality on a purely abstract idea. It is not 
dependent for its life-principle on the character and genius of a 
particular people. In its essence, Islam is non-temporary and non- 
spatial.” !3 Iqbal denounced rationalism which he thinks threatens to 
disintegrate the communal synthesis achieved by the integrative force 
of a religious idea. Islam has a far deeper significance for the Muslims, 
asserts the resolute defender of Islam, than being merely a religion. 
That is why, a firm grasp of the Islamic principles is an urgent primary 
step, otherwise communal life is unthinkable for the Muslims. Again, 
mere grasp of, or belief in, the Islamic principles 15 not sufficient. To 
be a true Muslim, individual Muslim mind must undergo a complete 
transformation. To be a living member of the Muslim community, the 
individual must thoroughly assimilate within himself the culture of 
Islam. The culture is universal and the Muslim community does not 
recognise any ethnological differences. 


In this context, Iqbal enumerated the type of character essential 
to the continuos flourishing of the national life of the Muslim 
community.!4 He referred to the existence of three types of Muslim 
character, suitable for three different historical times. At the start 
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when Islam was making its struggle for survival and predominance, 
the most-needed character for a Muslim was physical valour and 
bravery. In the second stage, there was the need for a convivial 
type, which would revel in taking a due share in all the pleasures 
of life. The second type of cheerful and sociable character would 
combine in itself the virtues of liberality, generosity and good 
fellowship. It implies that tension that accompanied the establishment 
of Islam as a world religion was now over. During the years of its 
consolidation, the Muslim members of the community would enjoy 
themselves. In the final stage, the management of communal affairs 
calls for the virtue of self-control. It is the portrayal of an ideal type 
of Muslim character, which will take a more serious and introspective 
view of life. Then Iqbal’s submission takes a very interesting and 
even amusing turn as he started mentioning real names from the 
pages of Indian history to provide concrete examples of his projection 
of the character typologies. In the evolution of the Muslim society 
it was Timer Lane who, Iqbal asserted, represented the first type 
of character. Then the Mughul Emperor Babar is seen to have 
combined the first and the second types. The son of Akbar, Jehangir 
embodied in himself the pure form of second type. Finally, it was 
Alamgir who produced the third ideal type of Muslim character. His 
life and activity, according to Iqbal, formed the starting point in the 
growth of the Muslim nationality. 


Two points are of special interest here. Iqbal insisted that the 
third type, i.e., the Alamgir-type of Muslim character must be the 
object of all education project in India. Every endeavour is to be 
made to produce this ideal type of character, which at all costs holds 
fast to its own. In order to maintain health and vigour of the Muslim 
community, cultivating the ideal Muslim type of character is an 
imperative. Secondly, in the list of names of the Muslim character, 
Iqbal strangely does not include the name of Akbar who is generally 
considered to be the most remarkable figure—an idealist, a dreamer 
but also a man of action with wise statesmanship and imaginative 
wide-range patronage. Iqbal’s catalogue gave no place to Akbar, 
as obviously the former had a somewhat different estimate of Akbar 
than .the generally-held observation. Needless to say, Iqbal's 
understanding and appreciation of Islam and Muslim nationality led 
him to raise questions about the West's performance on the stage 
of history. He relentlessly accused the West of deceiving humanity 
of its basic values with the glittering mirage of technology .It is 
important to note that he was an equally strong critic of the world 
Muslim society which, to him, represented a vast graveyard of Islam. 
He called the whole world to the “True Islam” of the Quran and 
the Prophet, a living dynamic Islam that believes in the harnessing 
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of the forces of history for the ethical development of mankind. This 
orientation of Iqbal is logically connected with his call for a Muslim 
India within India in 1930 so that the Muslims of India could feel 
confident enough to inspire a new ethical and social order for the 
twentieth century and thereby the Muslims would be able to live 
a truly Islamic life. 


Finally, Iqbal made certain suggestions In course of his lecture 
and these suggestions deserve serious reflection. He recommended 
the establishment of male and female cultural institutes in all the 
big towns of India. These institutes as such should have nothing 
to do with politics. Their chief function will be to mobilize the dormant 
spiritual energy of the younger generation by giving them a clear 
grasp of what Islam has already achieved and what it has still to 
achieve in the religious and cultural history of mankind. This 
suggestion indicates how Iqbal was trying to explore the depths of 
inner cultural life of the Muslims. This exploration still stands true 
today as it did then. 
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BOOK REVIEW 


Jaideep Saikia, Contours, Guwahati : Sagittarius, 2001, pp. 159, 
Rs. 100 


The book is a collection of ariticles that the author wrote for some 
of the leading English language dailies of Assarn on such topical 
themes as ethnicity, insurgency and most importantly, counter- 
insurgency operations in Kashmir and Assam. Its Foreword has been 
written by Mr. K. P. S. Gill—not only an old hand in tackling 
insurgencies In the country but an officer with the enviable record 
of having served Assam for more than a decade. The book can 
clairn credit at least on two counts. First, it has been written in an 
inirnitably lucid and simple style and makes an easy reading. 
Secondly, it gives the impression that the author is privy to some 
sources of information to which we have no easy access. The 
reported interview with Lohit Deury—the arrested leader of the United 
Liberation Front of Assam (ULFA) and the detailed profiling of the 
organizational hierarchies of some of the insurgent outfits operating 
in Assam in the Appendix speak of his privileged access to the 
materials that the ordinary researchers will surely count as prized 
catch. As it tells us ‘the truth’ about these organizations, especially 
ULFA, it aims at puncturing the mystique that develops around them. 
The less we know about them, the stronger the mystique and as 
we learn about them, thanks to the efforts of such colurnnists as 
Saikia, the veil gradually wears off. 


The author traces the genesis of ULFA to the widespread sense 
of alienation of the people induced by a plethora of social, economic 
and political factors and finds no difficulty in accepting the thesis 
that its emergence was precipitated and aided by the abdication of 
the responsibility of nation-building by the Indian state in the region. 
But as it developed through the 1990s, it, according to the author, 
turned into a ‘terrorist’ organization. The ‘truth’ he tells us is not 
so much about the genesis of this organization, but its subsequent 
metamorphosis. Thus, it tells us albeit in extraordinarily lurid detail, 
how ULFA’s ‘revolutionary agenda’ was made subordinate to its 
‘operational requirements’, how its leaders have been emptying the 
coffers accumulated through extortion and looting by indulging in 
luxurious and extravagant life styles and most importantly, how these 
organizations have already fallen prey to the international forces 
inimical to the country. To cite an example, sometime in early 1990s 
the organization changed its position on the question of the 
Bangladeshi nationals ‘illegally’ settled in Assam. In a pamphlet 


Book Review 


written at this time, it branded them as ‘an integral part’ of the 
Assamese society and culture. All this, according to the author, was 
prompted by the organization’s need for finding a safe haven in 
Bangladesh for those cadres who were on the run and hounded 
by the Indian security forces. Any hostility towards them would have 
made Bangladesh put a spanner on their activities. The book argues 
that ULFA has ‘reached a point when it can no longer instill a growth 
curve in its ideology’ and seems to find no internal basis of its support 
and whatever keeps ticking in the name of ULFA is at the behest 
of the unfriendly foreign countries. The book points out that the 
sympathizers of ULFA are actually its beneficiaries. It looks upon 
the Front as an out and out ‘terrorist’ organization that is presently 
devoid of any internal support and thrives on the support and 
assistance it receives from foreign sources. It also shows how the 
insurgent outfits of the region are joining hands with each other 
and with the hostile neighbours and not infrequently with the 
fundamentalist forces In the South Asian region and thereby pose 
a potent threat to India’s security. 


One does not have necessarily to agree with all his conclusions 
—some of which may appear to be too simplistic. For example, his 
argument that ULFA has no internal basis of support has to be read 
carefully againtst a few of the sporadically conducted surveys in 
recent years that seem to suggest that although the popularity curve 
might be in decline, people by and large are opposed to the taking 
of any ‘stern’ measures against them. Thus, it is no surprise that 
it is only since the early 1990s that the resentments against violation 
of human rights by the security forces have acquired certain 
momentum. History teaches us that popular psyche is much too 
complex to register any linear and irreversible trend. His assessment 
about the connectivity of the insurgent Interests and those of the 
external powers and the role of the fundamentalist forces in the 
region appears to be highly exaggerated. After all, Assam is not 
Kasmir. While the nexus has to be more closely examined, the geo- 
political specificity of the region can hardly be overlooked. While 
the articles draw our attention by and large to the symptoms of 
‘terrorist transformation’ of ULFA, it hardly offers any explanation 
for this. If ULFA has outlived the factors that had once produced 
It, then what has happended to the factors? Have these been 
addressed and adequately taken care of by the Indian state? In simple 
terms, has the State stopped abdicating the responsibility of 
building the nation in the region? If the factors remain as they, have, 
then is Assam to witness a phonemenon like ULFA, in the 
foreseeable future? It Is ironic that the society in Assam seems to 
be unperturbed by these questions. For the decline of ULFA has 
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been accompanied by a certain disintegration of civil society in 
Assam. His book does not take note of the necessity of weighing 
the options for the future. 


His act of telling ‘the truth’ (more than one article bear the 
word ‘truth’) is apparently made possible by his privileged access 
to otherwise classified sources of information. The problem is that 
reliability of the source does not necessarily imply the reliability of 
information. Secondly, almost all his ‘truths’ seem unverifiable 
because of the classified nature of the information he uses. While 
the researcher Is lured to use them, the figours of any social science 
discipline will, in fact, advise her against indiscriminately using them. 
For social science is not about what the ‘truth’ Is but about how 
we tell it. Social science 13 a tribute to the fallibility of our positions. 
Thirdly, in the absence of any independent way of verifying them, 
they are neither true nor false; but project them as mere assertions. 
The danger with assertions is that they rule out engagement and 
preempt debates. | S এ 

Notwithstanding all this, the book is expected to generate some 
interest both amongst the researchers and the general reading public. 
It certainly deserved a technically better publication. 


Dept. of Political Science Samir Kumar Das 
Calcutta University 
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উত্তর-আধুনিক wg ও যুক্তি 
প্রদীপ বসু* 


উত্তর-আধুনিকতাবাদ (postmodernism) কথাটা_আজকাল খুব শোনা যায়। সেমিনারে- 
ইউনিভার্সিটি ক্যাপ্টিনে, নন্দন চত্বরে, বইমেলায়, লিটল ম্যাগাজিনে । অধ্যাপকদের রিফ্রেশার 
কোর্সে আর বুদ্ধিজীবিদের ভারী ভারী বক্তৃতায় ও প্রবন্ধে। স্থাপত্য, ভাস্কর্য, শিল্পকলা, চলচ্চিত্র, 
ফোটোগ্রাফি, মনস্তত্ব, সাহিত্য সমালোচনা, সমাজত, রাষ্ট্রবিজ্ঞান, অর্থনীতি, দর্শন__উত্তর- 
আধুনিক তত্ব নিয়ে তর্ক কোথায় নেই? স্বাভাবিকভাবেই মনে প্রশ্ন জাগে উত্তর-আধুনিক তাবাদ 
বলতে ঠিক কী বোঝায়? এর নিদিষ্ট অর্থ, সংজ্ঞা কিংবা সারকথাটা কী? বর্তমান প্রবন্ধে আমরা 
এ প্রশ্নের কিছুটা অস্ত উত্তর খুঁজবো। তবে প্রথমেই বলে নেওয়া ভাল এই প্রবন্ধে মৌলিক 
গবেষণা কিছু নেই। আধুনিক আর উত্তর-আধুনিক এরকমভাবে ভাবলে ‘বাইনারির’ ফাদে পড়া 
হয় কিনা, উত্তর-আধুনিক তত্ব ভালো না মন্দ, তার কতটা এদেশে প্রাসঙ্গিক, এদেশে বা প্রাচ্য 
অনেক আগে থেকেই এসব ভাবনা ছিল কিনা, উদারনীতিবাদ বা মার্কসবাদের সাথে তার সম্পর্ক 
কেমন, এসব প্রশ্ন গুরুত্বপূর্ণ হলেও এখানে আলোচিত হবে না! বর্তমান প্রবন্ধের উদ্দেশ্য একবারে 
নতুনদের কাছে উত্তর-আধুনিক তত্ত্বের একটা প্রাথমিক পরিচিতি দেওয়া | তাও আবার প্রধানত 
সমাজ বিজ্ঞানের দৃষ্টিকোণ থেকে। উত্তর-আধুনিক সমাজভাবনাকে পরিষ্কার করে বোঝার এ 
হলো ক্ষুদ্র, বিনীত, নেহাতই সাদামাঠা আংশিক একটি প্রয়াস। অবশ্য উত্তর-আধুনিকরা বলবেন 
কোন কিছুকে পরিষ্কার করে বোবা, তার সংজ্ঞা নিরূপণ করা, তার নির্দিষ্ট অর্থকে জানা বা 
তার সারকথা (essence) আবিষ্কার করার ভাবনাতেই সমস্যা আছে সেটাই তো আধুনিকতাবাদী 
ভাবনা। বরং উত্তর-আধুনিক মতে কোন কিছুরই সুষ্ঠু সুনির্দিষ্ট, স্থির ও সঠিক একটাই অর্থ 
বলে কিছু হয় না। বিভিন্ন পরিপ্রেক্ষিতে একেকজনের কাছে অর্থ একেক রকম হয়। কোন কিছুরই 
বিশ্বজনীন, ধ্রুব কোন সংজ্ঞা বা বিশুদ্ধ সারসত্ত খুঁজে বেড়ানো একটা অসম্ভব প্রয়াস! তাই 
উত্তর-আধুনিকতাবাদের একটি সুস্পষ্ট অর্থ বোঝার এই প্রচেষ্টাকে উত্তর-আধুনিকরা মোটেই ভাল 
চোখে দেখবেন না। এ যেন অনেকটা স্বয়ং যুক্তিবাদী সমিতির নেতা যিনি অলৌকিক শক্তি, 
জ্যোতিষ; গুরুবাদ এসবের বিরুদ্ধে লড়ছেন, তারই কোন্ঠী-বিচার করতে বসা! যুক্তিবাদীরা 
সেটা খুশিমনে মেনে নেবেনই বা কেন? এসব সমস্যা মাথায় রেখেও এ প্রবন্ধ রচিত হয়েছে 
উত্তর-আধুনিক ONS সহজভাবে বোঝার চেষ্টায়, কারণ আমরা নিজেরা যে আধুনিক শিক্ষাপদ্ধতিতে 
শিক্ষিত, আধুনিক চিন্তার ধরণে অভ্যত্ত। এ ভাবে আধুনিক পদ্ধতিতে উত্তর-আধুনিক wes 
জেনে বুঝে কেউ যদি মনে করেন জানার এই আধুনিক প্রক্রিয়াটার মধ্যে অনেক সমস্যা ছিল 
তাহলেই এই প্রবন্ধের সার্থকতা। 


* * * 


বিশিষ্ট উত্তর-আধুনিক wifes লিওতার লিখেছেন, "1 define postmodern as 
incredulity towards metanarratives”’. উত্তর-আধুনিক WS সমস্ত ধরণের মহাঁ 
আখ্যান (metanarrative)-19 প্রতি সন্দিহান। মহা-আখ্যান দিয়ে জগতের সব কিছুকে, অন্য 


* ডু. বসু স্কটিশ চার্চ কলেজে (কলকাতা) রাষ্ট্রবিজ্ঞানের রিডার! 
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সমস্ত আখ্যানকে ব্যাখ্যা করা হয়। আর আধুনিকতা দাঁড়িয়ে থাকে কোন-না-কোন একটা 
মহাঁআখ্যানের ওপর, যেমন হেগেলের ডায়ালেকটিকস, মার্কসের এতিহাসিক বস্তুবাদ। কম কথায় 
বললে উত্তর-আধুনিকতাবাদ আধুনিকতার ক্রিটিক (critique) করে। ক্রিটিক করা মানে কোন 
কিছুর পুঙ্থানুপুঙ্থ সমালোচনাত্মক বিচার করা। রেনেশীসে শুরু হয়ে ইওরোপের আলোকপ্রাপ্তি 
(Enlightenment)-ce আধুনিকতার বিকাশ। তার চালিকাশক্তি হল যুক্তি (Reason) | 
উত্তর-আধুনিক তত্ব ইওরোপের এনলাইটেনমেন্ট রিজনের ক্রিটিক গড়ে তুলতে প্রয়াসী। 
এনলহিটেন্মেন্ট যুক্তিসজ্জায় উদ্ধত, বিজ্ঞানকেন্দ্রিক, প্রযুক্তিসর্বস্ব, ভোগবাদী, ক্ষমতাদর্গা এই 
আধুনিক পাশ্চাত্য সভ্যতা ও দর্শনকে ঘিরে উত্তর-আধুনিক তত্ত্বের ক্রিটিক, সমালোচনা, 
বিশ্লেষণ, বিচার, স্বরূপ উন্মোচন, ব্যাখ্যা, বিরোধিতা, আক্রমণ। 

আধুনিক আর উত্তর-আধুনিক অবস্থানের কথা ভাবতে গেলে প্রাচীন গ্রীসের দুটি চিন্তাধারার 
কথা মনে পড়ে যায়। একদিকে “আযাপোলোনিয়ান” ধারা যা যুক্তি বা বুদ্ধির ওপর জোর দিত। 
এই ধারার সাথে মিল আছে এনলাইটেনমেন্টের আধুনিকতাবাদী দর্শনের | অপরদিকে “ডায়োনিসিয়ান 
ধারা”। সেখানে যুক্তির বদলে প্রবৃত্তি আবেগ এসবের গুরুত্ব বেশি। এই প্যাশনকেই যেন আজ 
আবার ঘুরে ফিরে ফিরিয়ে আনতে চাইছে উত্তর-আধুনিক ভাবনা । অবশ্য গ্রীকদের এই দুই 
চিন্তাধারা দিয়ে উত্তর-আধুনিক তত্ত্বকে বুঝতে গেলে এক ধরণের APY থেকে যাবার সম্ভাবনা | 
সব কিছুকে দুটি বিপরীত বস্তু হিসেবে ভাবার এই ত্রান্তিকে উত্তর-আধুনিকরা দবিত্বানুসারী 
(binary) বিভাজনের ফাদ মনে করেন, যেমন-_- ভাল-মন্দ, সাদা-কালো, যুক্তি-আবেগ, 
আযাপোলিয়ান-ডায়োনিসিয়ান ইত্যাদি। এরকম সম্পূর্ণভাবে পরস্পর-বিচ্ছিমন, পরস্পর-বর্জিত 
বিপরীতধর্মী এক একটি জোড়া হিসেবে দেখাটা সর্বদা ঠিক নয়। আধুনিক-_উত্তর-আধুনিক 
দ্বিকিভাজনও এ সমস্যা থেকে মুক্ত AT | কথা শুরুর আগে আর একটা কথা বলে নেওয়া দরকার। 
উত্তর-আধুনিক ভাবনা তো আজ হঠাৎ করে একদিন জন্ম নেয় নি। খুঁজতে থাকলে দেখা যাবে 
শুধু প্রাচীন ভায়োনিসিয়ান চিন্তাধারা নয়, সাম্প্রতিক কালের কিছু কিছু পাশ্চাত্য তত্তেও উত্তর- 
আধুনিক ধ্যান-ধারণার পূর্বাভাস পাওয়া যায়। যেমন ধরুন, অস্তিবাদী দর্শন (Existentialism) 
যার সাথে জড়িত নীৎশে, হাইজেগার, কিয়ের্কেগার্ড, ae, মালেপাণ্টি প্রমুখের নাম। তাছাড়া 
হার্মোনিউটিকস বা ব্যাখ্যাতত্ব (7677791750005)-এর বিকাশ ঘটেছিল ডিলথে, গ্যাডামার 
প্রমুখের হাঁতে। উত্তর-আধুনিক তত্বের বিকাশের পেছনে ফ্রাক্কফুর্ট স্কুলের ক্রিটিকাল থিওরির 
অবদানও স্বীকার্য। এ প্রসঙ্গে উল্লেখযোগ্য হর্কহাইমার, আদোর্নো, Bate মারকিউস, হাবেরমাস 
প্রমুখের ভাবনা ছিল কাঠামোবাদ (Structuralism) যার সাথে যুক্ত ভিন্ন ভিন্ন শান্তরবিদ, 
যথা-_ ভাষাবিদ ফ্যার্দিনা সমূর, নৃত্যত্বিক ক্লোদ লেভি-স্ত্াউস, মার্কসবাদী দার্শনিক আলথুজার, 
দার্শনিক মিশেল ফুকো, মার্কিন ভাবুক এডওয়ার্ড সপির, ফ্রয়েড-_ প্রভাবিত মন£সমীক্ষণবিদ 
জাক লাকী, সাহিত্য সমালোচক ও চিহর্তাত্বিক (Semiologist) রোর্লী বার্থ ৷ অস্তিবাদী দর্শনের 
ধ্বংসাবশেষের মধ্যে থেকে উঠে এসেছিল কাঠামোবাদ। তারপর এল উত্তর-কাঠামোবাদ 
(Post-structuralism) | ১৯৬০-এর দশকের শেষ দিকে তার উত্থান। এই উত্থানে নেতৃত্ব 
দিয়েছিলেন মিশেল ফুকো ও জাক দেরিদা। লিওতার, রোর্লী বার্থ, জাক লার্ধা, দ্যলুজ, গুয়াত্তারি, 
জুলিয়া ferret প্রমুখ এই ধারার অন্তর্ভুক্ত। ১৯৫০- এর দশক থেকে মার্কিন যুত্তরাক্ট্র 
সাহিত্য সমালোচনা, কাব্য, স্থাপত্য ও সাধারণভাবে সংস্কৃতির ক্ষেত্রে উত্তর-আধুনিক ভাবনার 
PS দেখা যায়। ইহাব হাসান, সুসান সনটাগ, চার্লস casera অবদান এক্ষেত্রে উল্লেখযোগ্য । 
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১৯৭০-এর দশকে আমেরিকার এই প্রারম্ভিক পর্বের উত্তর-আধুনিক ভাবনা ক্রমশঃ ফরাসী উত্তর- 
কাঠামোবাদের কাছাকাছি চলে এল। ১৯৭৯ সালে লিওতারের গ্রন্থ La condition 
postmoderne ফরাসি ভাবায় প্রকাশিত হল। এর ইংরিজী অনুবাদ বেরোল ১৯৮৪ সালে। 
এর তাৎপর্য হল, একজন বিশিষ্ট উত্তর-কাঠামোবাদী ভাবুক ‘পোষ্টমডার্ন’ শব্দটি গ্রহণ করলেন। 
এভাবে আজকে আমরা যাকে উত্তর-আধুনিকতাবাদ বলছি তার পূর্বসূরীদের চিহ্নিত করা চলে 
তবে বর্তমান প্রবন্ধে এ নিয়ে আমরা আলাদা করে কোনো বিশদ আলোচনা করছি না। 
আর একটি কথা বলে নেওয়া দরকার। উত্তর-আধুনিক বৈশিষ্ট্যগুলির আলোচনা প্রসঙ্গে 
লক্ষ্যণীয় যে এর দুটি রূপ আছে__ 
(১) উত্তর-আধুনিকতা (Postmodemity)| অর্থাৎ তার বাস্তব সামাজিক-এতিহাসিক 
রূপ। এর কিছুটা বর্ণনা করেছেন লিওতার তাঁর “দ্য পোস্টমভার্ন কণ্ডিশন’ গ্রস্থে। ডেভিড হার্ভে 
কিছুটা মার্কসবাদী বিশ্লেষণ পদ্ধতি অনুসরণ করে উত্তর-আধুনিক সমাজকে ব্যাখ্যা করেছেন। 
ফ্রেডারিক জেমিসনও অনেকটা মার্কসবাদী দৃষ্টিকোণ ব্যবহার করে উত্তর-আধুনিক পরিস্থিতিকে 
ব্যাখ্যা করেছেন। তার মতে এ হল পরের দিকের পুঁজিবাদী ব্যবস্থা (Late Capitalism)- 
র যুক্তিতর্ক (logic) ড্যানিয়েল বেল যাকে একসময় “পোস্ট-ইনডাষ্ট্রিয়াল” সোসাইটি বলে 
বর্ণনা করেছিলেন তার সাথে এই উত্তর-আধুনিক সমাজ পরিস্থিতির খুব মিল। উত্তর আধুনিক 
সমাজে, বাস্তবে যেটা আজকের মার্কিন যুক্তরাষ্ট্র ও কানাডায় দেখা যায়, দুটি বড় বৈশিষ্ট্য আছে। 
প্রথমত এখানে আধুনিক পুঁজিবাদী সমাজের মতো অর্থনীতির কেন্দ্রস্থলকে পণ্য উৎপাদনকারী 
শিল্পগুলি (industries) আর দখল করে থাকে না। বরং শেয়ার বাজার, অনুৎপাদক উদ্যোগ, 
সার্ভিস সেক্টর, ফাটকাবাজার হয়ে দাঁড়ায় সবচেয়ে গুরুত্বপূর্ণ । দ্বিতীয়ত, এই সমাজে তথ্যপ্রযুক্তির 
অসম্ভব উন্নতি ঘটেছে। কমপিউটার, ইনটারনেট, ই-মেল, ই-কমার্স, মাল্টি মিডিয়া, ভারচুয়াল 
রিয়ালিটি, স্যাটেলাইট টিভি সব মিলিয়ে এ হল তথ্যবিষ্ফোরণের যুগ। জ্ঞান নয় বরং তথ্যই 
হল নিয়স্তা। উত্তর-আধুনিকতার এই বাস্তব রূপটি অর্থাৎ তার সামাজিক পরিস্থিতি, তার 
এঁতিহাসিকভাবে নির্দিষ্ট অর্থনৈতিক-রাজনৈতিক ও প্রযুক্তিগত অবস্থা নিয়ে আমরা এ প্রবন্ধে 
বিশদ কোনো আলোচনা করব না। 
(২) উত্তর-আধুনিকতাবাদ (Postmodernism) | অর্থাৎ উত্তর-আধুনিক তত্ব ও ভাবনা। 
এই রাপটির মধ্যে অন্তর্ভূক্ত বহুবিধ উত্তর-আধুনিক ধ্যান-ধারণা, চিন্তা, সংস্কৃতি, দর্শন, মতাদর্শ, 
চৈতন্য। ফুকোর ক্ষমতা ও ডিসকোর্সের ধারণা, জ্ঞান-ক্ষমতা যুগলবন্দী, এন্লাইটেনমেন্ট 
রিজনের ক্রিটিক, দেরিদার বিনিমনি পাঠ-পদ্ধতি, পাশ্চাত্য দর্শনে মেটাফিজিক্ক বা অধিবিদ্যার 
অবশেষগুলির উম্মোচন, ভাষা ও বাস্তবের জটিল সম্পর্কের ওপর আলোকপাত ইত্যাদি। 
বর্তমান প্রবন্ধে উত্তর-আধুনিক এই দ্বিতীয় রূপটির অন্তর্গত রিজনের ক্রিটিক নিয়ে আমরা 
আলোচনা করব। তাও মূলত তার সমাজ-ভাবনার দৃষ্টিকোণ থেকে। যে সব তাত্বিক ও 
চিস্তাবিদদের মননে ও লিখনে উত্তর-আধুনিক ভাবনার এই জটিল সমৃদ্ধ ভাণ্ডারটি ভরে উঠেছে 
দ্যলুজ, গুয়াত্তারি, বদ্রিয়ার (Baudrillard), পল ডিম্যান, লুস ইরিগারে, জুলিয়া ক্রিস্তেভা, 
হেলেন নিকসু (Hellene Cixous), ইহাব হাসান, চালর্স জেঙ্কস, রবার্ট ভেনচুরি, রিচার্ড 
রোরটি প্রমুখ। 
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উত্তর-আধুনিক অবস্থানকে বোঝার সুবিধে হবে যদি আমরা প্রথমে ইওরোপের প্রাক- 
আধুনিক অবস্থানকে খুব সংক্ষেপে একটু আলোচনা করে নিই। প্রাক-আধুনিক পাশ্চাত্য সমাজে 
ও সমাজভাবনায় কতকগুলি বৈশিষ্ট্য দেখা যায়; যেমন-_ প্রায়-নিশ্চল এ মধ্যযুগীয় সামস্ততন্ত্রে 
কৃষিপ্রধান অর্থনীতিতে ভূ-সম্পত্তির গুরুত্ব থাকলেও উৎপাদন কৌশল ও প্রযুক্তি ছিল একেবারে 
নীচু স্তরে, অনুন্নত ছিল যোগাযোগ ব্যবস্থা। ভূম্বামীদের হাতে ক্ষমতা আর এস্টেটগুলিতে 
সমাজের স্থায়ী বিভাজনের ভিত্তিতে উচ্চ-নীচ-স্তরবিন্যস্ত কঠোর সমাজ-কাঠামো। জন্ম বা বংশের 
ভিত্তিতে অনড় সামাজিক পদমর্যাদা। অন্যদিকে সামাজিক ও রাজনৈতিক জীবনে ব্যাপক 
অনিশ্চয়তা | শাসক বংশের হাতে রাজনৈতিক ক্ষমতা কুক্ষিগত, ফলে ব্যক্তি স্বাধীনতা বা 
নাগরিক অধিকারের প্রায় অস্বীকৃতি | Diba ধর্মতত্ত্ব ও চার্চের প্রীধান্য। অতিপ্রাকৃত ও অলৌকিক 
শক্তির ধারণার সাহায্যে যাজকতন্ত্র জগতকে ব্যাখ্যা করতো, প্রকৃতির ওপর অসহায় নির্ভরতা 
নিয়ে দৈব বা ভাগ্যে বিশ্বাসী মানুষ নিজেকে অদৃষ্টের হাতের পুতুল ভাবতো। স্বভাবতই ধর্মীয় 
গোৌঁড়ামী, অন্ধ বিশ্বাস ও কুসংস্কারের প্রাবল্য ছিল। ব্যক্তির পরিবর্তে সমষ্টি বা কৌম 
(community) বা সম্প্রদায় বেশি গুরুত্ব পেতো। প্রাচীন সামাজিক রীতি বা প্রথা এবং ধর্মীয় 
আচারের আধিপত্যকে প্রশ্নহীনভাবে মেনে চলতে হতো ব্যক্তিকে | এককথায় এ ছিল বিশ্বাসের 
যুগ। | 


আধুনিকতা £ রেনেশীস 

প্রাক-আধুনিক ইওরোপীয় সমাজকে যতটা অনড় নিশ্চল মনে হোক না কেন, তার গর্ভেই কিন্ত 
ধীরে ধীরে জন্ম নিচ্ছিল আধুনিকতার নতুন শক্তিগুলি। ক্রমশঃ মধ্যযুগীয় সামস্ততন্ত্রের পতন 
ঘটতে থাকে। আর সে জায়গায় উত্থান ঘটে নতুন ব্যবসা-বাণিজ্য ও তার সাথে উদীয়মান 
বাণিজ্যিক বুর্জোয়া শ্রেণীর । চতুর্দশ শতকে ইতালিতে যে রেনেশীস শুরু হয় তার থেকে আধুনিক 
দৃষ্টিকোণ বিকাশ লাভ করতে থাকে। | Ate রাসেলের মতে, “The modern as opposed 
to the medieval outlook began in Italy with the movement called the 
Renaissance” | অন্ধ বিশ্বাসের যুগ শেষ হয়ে ক্রমশঃ যুক্তির যুগের সুচনা ঘটেছিল। 
যুক্তিবাদী, ইহজাগতিক, ধর্মনিরপেক্ষ, মানবকেন্দ্রিক ভাবনার ইঙ্গিত স্পষ্ট হল। মানুষ নিজের 
শক্তি সম্পর্কে সচেতন হয়ে উঠল। বিশ্বজগতের কেন্দ্রস্থল থেকে ঈশ্বরকে সরিয়ে সে স্থান 
অধিকার করল স্বয়ংশাসিত মানুষের এক নতুন ধারণা। ব্যক্তিম্বাতন্ত্ের স্বীকৃতি এল। রেনেশীসের 
দার্শনিকরা মানুষের ক্ষমতা, নিয়ন্ত্রণ ও সম্পদকে প্রসারিত করতে চেয়েছিলেন। রেনেশীসের 
প্রথম পর্যায়ে ছিল ইতালিয়ান হিউম্যানিজম আর শেষ পর্যায়ে ঘটে আধুনিক বিজ্ঞানের বিকাশ। 
আধুনিক এঁ বিজ্ঞানের সে ছিল ধ্রুপদী পর্যায়, নিউটনীয় বিজ্ঞানের পর্যায় যার ভিত্তি স্থাপন 
করেন কেপলার, গ্যালিলিও | অভিজ্ঞতাবাদী উপাত্ত (enpirical data) ও তথ্যের প্রত্যক্ষ 
পর্যবেক্ষণ গুরুত্ব পেল। ইতালি থেকে ইওরোপের অন্যত্র রেনেশীস ছড়িয়ে পড়ে। ব্রিটিশ 
রেনের্শীসের দার্শনিক ফ্রান্সিস বেকন চান মানুষের স্বার্থপুরণের জন্যে বৈজ্ঞানিক ও প্রযুক্তিগত 
অগ্রগতি। তার কথা হল জ্ঞানের APS কাজ প্রকৃতির ওপর মানুষের প্রভূত্বকে প্রতিষ্ঠা করা। 
বেকন এও বিশ্বাস করতেন যে একটি মাত্র বিশ্বজনীন বিজ্ঞান আছে যা অবশিষ্ট সবগুলির 
জননী। ম্যাকিয়াভেলি বললেন মানুষ ক্ষমতা লোভী; শাসকের লক্ষ্য হওয়া উচিত যে কোন 
মূল্যে ক্ষমতাকে আয়ত্ত করা, সংরক্ষণ ও প্রসারিত করা। কেন্দ্রীভূত ক্ষমতার আধার হিসেবে 
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আধুনিক সার্বভৌম জাতি রাষ্ট্রের ধারণা ব্যাপকভাবে প্রতিষ্ঠা লাভ করল। আধুনিকতা এগিয়ে 
চললো। ধনতন্ত্রের অগ্রগতির সাথে পশ্চিমী আধুনিকতার বিকাশ ওতোপ্রোতভাবে জঁড়িত। দেখা 
দিল বিজ্ঞান, প্রযুক্তি ও যোগাযোগ ব্যবস্থায়, শিল্প-উৎপাদনে, ব্যবসা-বাণিজ্যে অভূতপূর্ব উন্নতি 
যুক্তির রাজত্ব, ব্যক্তি-সত্বার স্বীকৃতি প্রতিষ্ঠিত হলো। যুক্তিকে ব্যবহার করে দার্শনিক সত্যে 
উপনীত হওয়া সম্ভব। যুক্তির কঠোর অনুশাসনবদ্ধ পদ্ধতি অবলম্বন করে ব্যবহারিক তথ্য ও 
অভিজ্ঞতালদ্ধ উপাত্ত (data) বিশ্লেষণ করে বৈজ্ঞানিক সত্যকে আয়ত্ত করা যাবে। বৈজ্ঞানিক 
সত্য হল চরম, সর্বজনীন, ব্যক্তিনিরপেক্ষ, বিষয়গত (objective)! তা হল নিশ্চিত, সংশয়াতীত 
জ্ঞান। অর্থাৎ বৈজ্ঞানিক সত্য একটাই এবং এ সত্যে পৌঁছোনের জন্য একটাই বৈজ্ঞানিক পদ্ধতি 
থাকতে পারে। দেকার্ত আধুনিক দর্শনের জনক বলে কথিত। তার বিখ্যাত মন্তব্য “cogito, 
ergo sum” (I think, therefore, I am) সকল সন্দেহের উর্দ্ধে প্রতিষ্ঠিত এই প্রস্তাবকে 
অবলম্বন করে তিনি সসীম আত্ম (finite self- প্রকৃতিকে বিশ্লেষণ করেন। এঁ আত্মর অস্তিত্ব 
স্বতঃসিদ্ধ। এ আত্ম সার্বভৌম জ্ঞাতা, বিষয়ী। “কোজিটো, হল চিন্তাকারী আত্ম, সম্পূর্ণ চৈতন্যের 
অধিকারী, স্বয়ংশাসিত, সুসংবন্ধ। সত্য ও অর্থের কর্তৃত্বসম্পন্ন। 

আধুনিকতা £ জালোকপ্রাপ্তি ও তারপর 

আঠারো শতকে ইওরোপের এন্লাইটেনমেন্ট বা আলোকপ্রাপ্তির বৌদ্ধিক আন্দোলনের মধ্যে 
পশ্চিমী আধুনিকতার চূড়ান্ত প্রতিষ্ঠা। একে বলা হয় যুক্তির যুগ (Age of Reason) | 
বৈজ্ঞানিক পদ্ধতিকে প্রকৃতিজগত থেকে সমাজজগতে প্রসারিত করা হলো। মানুষ চাইলো তার 
চারপাশের পরিবেশের ওপর নিজের যুক্তিভিত্তিতে নিয়ন্ত্রণকে প্রতিষ্ঠা করতে। কান্ট বলেছিলেন 
আলোক প্রাপ্তি হল কুসংস্কার থেকে মুক্তি। নিজে স্বাধীনভাবে ভাবতে পারার সামর্থ্য! ১৭৮৪ 
সালে রচিত তার বিখ্যাত প্রবন্ধ ‘What 15 Enlightenment?’-4 তিনি লেখেন, 
"Enlightenment is man's emergence from his self-incurred immaturity. 
Immaturity is the inability to use one's own understanding without 
the guidance of another .... The motto of Enlightenment Is therefore : 
Supere aude! Have courage to use your own understanding!" কাণ্টের 
মতে মানুষকে তার নিজের প্রভু হতে হবে। আলোকপ্রাপ্তির অন্যতম চমকপ্রদ বৈশিষ্ট্য হল যুক্তির 
চরম প্রাধ্যন্য প্রতিষ্ঠা। এক ধরণের আত্ম-চৈতন্য জেগে উঠলো | মানবমনের এক অদ্ভুত ক্ষমতা 
আছে। সে নিজেকে ও তার চারপাশের জগতকে যুক্তি দিয়ে বিশ্লেষণ করতে পারে। যুক্তি ব্যবহার 
মানুষ আগেও করতো। কিন্তু আলোকপ্রাপ্তির বৈশিষ্ট্য হলো যুক্তির ক্ষমতার ওপর অতিরিক্ত 
নির্ভরতা ও বিশ্বীস। শুধু প্রকৃতিকে নয়, মানুষ ও সমাজকেও বুঝতে পারার ক্ষমতা যে যুক্তির 
রয়েছে এই বিশ্বীস। জীবনের সর্বক্ষেত্রে বৈজ্ঞানিক পদ্ধতির ব্যবহার চূড়াস্ত আস্থা অর্জন করল। 
এন্লাইটেন্মেণ্টের চিস্তাবিদরা মনে করতেন রাজনীতিরও যুক্তিভিত্তিক বিশ্লেষণ সম্ভব। আর 
তাই যুক্তিভিত্তিক পথে রাজনীতিক প্রতিষ্ঠান ও ব্যবস্থাপনার পুনর্গঠন করা সম্ভব। রাজনীতি, 
ধর্ম, বিজ্ঞান, নীতিশান্ত্, ইতিহাস, শিল্পকলা সর্বক্ষেত্রেই স্বীকৃত বিশ্বাস ও তত্বগুলির পার্থিবকরণ 
বা ইহজাগতিকীকরণ (52015058001) ঘটল। মানবকেন্দ্রিক সমাজ-ভাবনায় যৌক্তিকতা, 
স্বাধীনতা ও পরিবর্তনের ধারণা গুরুত্ব পেতে থাকে। আলোকপ্রাপ্তির চিত্তাবিদরা ইহজাগতিকতা, 
মানবকেন্দ্রিকতা, বিশ্বজনীনতা, ধর্মনিরপেক্ষতা এগুলোকে মূল্য দেন। তাদের জ্ঞানতত্তের দুটি 
কেন্দ্রীয় ধারণা হল যুক্তি আর সমালোচনা কান্টের যুক্তির ধারণা তার পরবর্তী চিস্তাবিদদের 
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ওপর ব্যাপক প্রভাব ফেলেছিল। সমস্ত ক্রিয়াকলাপ ও ব্যাখ্যাকে, সমস্ত সমাজ বিজ্ঞানকে যুক্তির 
শাসনে আনা যাবে বলে তারা মনে করলেন। মানব ব্যক্তিত্বের কেবল একটি দিক হিসেবে তারা 
যুক্তিকে দেখেননি | বরং তাকে দেখেছেন সমস্ত মানবীয় ক্রিয়াকলাপের নিয়ন্ত্রনকারী নীতি 
হিসেবে। ব্যক্তিসত্তাকেই তারা সংজ্ঞায়িত করলেন যৌক্তিকতা বা বিচার-বুদ্ধি (rationality) 
দিয়ে। এ ধরণের যুক্তির সাথে জড়িত থাকে সংক্ষিপ্ত, যথাযথ ও স্বচ্ছ ধারণা, গবেষণা ও 
কঠোর অনুসন্ধান, সমালোচনামূলক ও বিশ্লেষণাত্মক দৃষ্টিকোণ, কঠোর বৈজ্ঞানিক পদ্ধতি, 
অভিজ্ঞতাবাদী উপাত্ত (data) ইত্যাদি! সবকিছুকে প্রথমেই সে সন্দেহ করে, প্রশ্ন তোলে। 
নিশ্চিত জ্ঞানের খোঁজে চলে তার নিরবচ্ছিন্ন প্রয়াস! সংগৃহীত উপাত্তসমূহকে ব্যাখ্যা করে, 
সংগঠিত বিশ্লেষণ দিয়ে সংশয়াতীত বৈজ্ঞানিক চরম সত্যে উপনীত হবার প্রচেষ্টা রচিত হয়। 
আলোকপ্রাপ্তির ক্ষেত্রে বলা চলে একদিকে যেমন অভিজ্ঞতাবাদী (67১11019) দার্শনিকরা 
বাস্তব তথ্যের পর্যবেক্ষণ ও অভিজ্ঞতা-জন্ধ জ্ঞানের ওপর জোর দিয়েছেন, অন্যদিকে তেমনি 
যুক্তিবাদী (rationalist) চিন্তাবিদরা যুক্তি ও বিচারবুদ্ধির সাহায্যে যথার্থ নীতিগুলিকে উদ্ঘাটনের 
চেষ্টা চালান। উভয় পক্ষেরই লক্ষ্য ছিল বিজ্ঞানসম্মত সত্যকে জানা | আলোক প্রাপ্তির এই যুক্তির 
প্রকৃতি হল ওঁপকরনিক বা উপায়স্বরূপ (instrumental) | এ হল মানুষের সুখলাভ ও সত্যে 
পৌছোনর উপকরণ বা হাতিয়ার। 

রেনেশ্শীস থেকে যে পাশ্চাত্য আধুনিকতার সূচনা এন্লাইটেন্মেন্টে তার নিঃসংশয় 
আত্ম-প্রতিষ্ঠা। আধুনিকতার প্রধান প্রধান ক্ষেত্রগুলি (sites)- আমরা এভাবে চিহ্নিত করতে 
পারি। 


প্রকৃতি হল পকরনিক, একই সাথে তা সর্বজনীন কারণ মানুষ মাত্রেই যুক্তিবাদী ant | এ যুক্তির 
ভিত্তিতে গড়ে ওঠে আধুনিক যুক্তিবাদী জ্ঞানতত্ব ও দর্শন যা সংশয়াতীত, সুনিশ্চিত, যথার্থ 
জ্ঞান সম্ভব মনে করে। দেয় বিশ্বজনীন চরম ও ধ্রুব সত্যের HRA সমগ্র (0011)-র ধারণা 
সৃষ্টি করে, সারসত্তা (essence) বা ভিত্তি (foundation) -কে উদ্ঘাটন করে। ফলে 
বিজ্ঞানের বিকাশ ঘটে। বিজ্ঞান খুলে দেয় একমাত্র, কঠোর পদ্ধতি-নির্ভর, অভিজ্ঞতাবাদী তথ্য- 
ভিত্তিক প্রামান্য সত্য ও জ্ঞানের ভান্ডার। বহুত্ব ও পার্থক্যের পরিবর্তে এক সর্বজনীন অভিন্ন 
অখন্ড এক্য (unity)- প্রতিষ্ঠার প্রয়াস চলে। যুক্তি ও বিজ্ঞানের ভিত্তিতে কোন্টা স্বাভাবিক 
জীবনধারা তা নির্ণয় করা সম্ভব হয়। আধুনিকতার চোখে ভাষা এক স্বচ্ছ মাধ্যম যা বহির্বাস্তবকে 
বা সামাজিক বাস্তবতাকে সরাসরি আমাদের চৈতন্যে উপস্থাপনা (representation) করে। 
এই যে ভাষার অধিকারী বিষয়ী (subject), এই যে চৈতন্যের অধিকারী কর্তা, এ হল যুক্তির 
আধার। সে জ্ঞানের জ্ঞাতা। ক্রিয়ার কর্তা। সে সার্বভৌম বিষয়ী। ইতিহাসে যার প্রতিনিধিত্ব 
করছে স্বয়ং সম্পূর্ণ ও আত্মপরায়ণ BAS | সেই ব্যবহার করে যুক্তিকে, লাভ করে সংশয়াতীত 
যথার্থ জ্ঞান। আয়ত্ত করে বৈজ্ঞানিক সত্যকে। বিশ্বজগতের মতো সে-ও এঁক্যপূর্ণ, সুসংবদ্ধ, 
নিটোল। মানুষ এই বিষয়ী সত্তা। তাই আধুনিক দর্শনের চরিত্র হল মানব-কেন্দ্রিক 
(anthropocentric) | একমাত্র যুক্তিবাদী ক্রিয়াকারী (agent) হিসেবে মানুষ হল সকল 
সামাজিক বাস্তবতার কেন্দ্র। বিশ্বজগত, জ্ঞানজগত, সামাজিকজগত সবকিছুই আবর্তিত মানুষকে 
ঘিরে। মানবকেন্দ্রিকতাবাদ (humanism) ভাই পাশ্চাত্য আধুনিকতার সমাজ-দর্শন। প্রকৃতির 
ওপর মানুষের প্রভুত্ব প্রতিষ্ঠা তার কাঙ্খিত লক্ষ্য। বহিঃপ্রকৃতি তার কাছে উপায়স্বরাপ মাত্র, 
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নিছক বিষয় (object) | বিজ্ঞানকে ব্যবহার করবার যে ক্ষমতা তার করায়ত্ত তার সাহায্যে 
সে তার অপর (other)-c, অপর বিষয় (০৮)০০)-কে, প্রকৃতিকে নিজের অধীনস্থ করে 
রাখতে BIT | বস্তুগত সম্পদের প্রাচুর্য অর্জনের লক্ষ্যে আধুনিক মানুষ বিজ্ঞান ও প্রযুক্তিকে ব্যবহার 
করে উৎপাদনশীলতা বাড়াতে চায়। সে জন্যে প্রযুক্তির অভূতপূর্ব বিকাশ ঘটায়। শিল্লোমত 
পশ্চিমী সভ্যতা তাই একাস্তভাবেই প্রযুক্তিনির্ভর! যুক্তি ও বিজ্ঞানের সাহয্যে মানুষ শুধু প্রকৃতিকে 
জানে ও নিয়ন্ত্রণ করে তা নয়, সে মনে করে এমনকি সমাজ ও ইতিহাসের নিয়মগুলিকেও 
আবিষ্কার করতে সে সক্ষম। ইতিহাসের একরৈখিক প্রগতিমুখী গতি নিয়মকে উদ্ঘটিনে সে 
সমর্থ | আধুনিকতা তাই ইতিহাসবাদ (historicism)-4 বিশ্বাসী! তার প্রত্যয়-_ইতিহাসের 
গতি সরল একরৈখিক, প্রগতির পথে তা awa বিকাশমান। আত্মবিশ্বাসী আধুনিক মানুষ 
যুক্তিসিদ্ধ পরিকল্পনার ভিত্তিতে সমাজের পুনগঠিন করতে সক্ষম বলে নিজেকে মনে করে। এই 
প্রক্রিয়ায় যুক্তির ক্ষমতা কেন্দ্রীয় ভূমিকা পালন করে। যুক্তি, বিজ্ঞান ও প্রযুক্তির অন্নে সে 
ক্ষমতাবান | ধর্মবর্জিত পার্থিব ক্ষমতার আধার হিসেবে সে গড়ে তোলে আধুনিক সার্বভৌম 
জাতি-রাষ্ট্র। সাংস্কৃতিক সমরাপতাদান (homogenisation) এই আধুনিকতার অন্যতম কর্মসূচী 
যদিও পৃথক পৃথক জাতীয় সংস্কৃতির ভিত্তিতে স্বতন্ত্র জাতি-রাষ্ট্র গঠন তার কাছে অনিবার্য বাস্তব। 
রাষ্ট্রের মধ্যে একই সাথে উদ্ভুত হয়েছে ব্যক্তির অধিকার-সন্বলিত নাগরিক সমাজ বা পৌর 
সমাজ (civil society) | অধিকার সচেতন আধুনিক মানুষের মনে আধুনিক দর্শন এই প্রত্যয় 
জাগিয়ে তোলে যে পারিপার্শিককে পাস্টাতে সে সক্ষম। ফলে আধুনিক মানুষ গড়ে তোলে 
আন্দোলন যার লক্ষ্য রাজনৈতিক স্বাধীনতা, অর্থনৈতিক মুক্তি ও নৈতিক স্বশাসন। 


উত্তর-আধুনিকতাবাদ 

অন্য সব ধরণের সমাজ-ব্যবস্থা ও SSSA তুলনায় আধুনিকতা নিজেকে উন্নততর মনে করে, 
কারণ যুক্তি তার পরিচালনকারী নীতি। কারণ সে প্রকৃত জ্ঞান ও বৈজ্ঞানিক সত্য লাভ করতে 
সক্ষম। সে ব্যক্তির মূল্য, ব্যক্তির স্বাধীনতা ও অধিকারকে সম্মান করেছে। ব্যক্তি মানুষকে দিয়েছে 
মুক্তির সন্ধান ও আত্মবিশ্বাস। মানবকেন্দ্রিকতা ও প্রকৃতির ওপর মানুষের প্রভুত্ব প্রতিষ্ঠাকে সম্ভব 
করেছে। ইতিহাসের প্রগতিতে সে বিশ্বাসী, উৎপাদনশীলতার অভূতপূর্ব উন্নতিতে সে সফল। 
কিন্তু না। আধুনিকতার এইসব দাবিকে বিনা প্রশ্নে মেনে নিতে আদৌ রাজী নয় উত্তর- 
আধুনিকতাবাদ। আধুনিকতার এই গর্ব ও অহংকারকে আঘাত করে সে। সমালোচনা করে 
আধুনিক জীবন-যাত্রার, পাশ্চাত্য সভ্যতার, সমাজ-দর্শন ও জ্ঞানতত্বের। আধুনিকতার এ 
বর্ণচ্ছটা, এ মোহময় Pars ঘিরে তার অনেক জিজ্ঞাসা। আধুনিকতার পুঁজিবাদী রূপকে সে 
যেমন তীব্র কষাঘাত করেছে, তেমনি আধুনিকতার সমাজতান্ত্রিক রূপকেও সে আক্রমণ করতে 
ছাড়ে নি। পুঁজিবাদী আধুনিকতার উদ্ভবের সাথে যুক্ত রয়েছে নিষ্ঠুর ও লোভী পাশ্চাত্য শিল্প 
সভ্যতার প্রসারের কাহিনী । যুক্ত রয়েছে বিশ্বজোড়া ওপনিবেশিক সাম্রাজ্য বিস্তার ও লুঠ্ঠনের 
রক্তাক্ত বীভৎস ইতিহাস। প্রথম বিশ্বযুদ্ধ ও দ্বিতীয় বিশ্বযুদ্ধের মারন-যজ্ঞ; আধুনিকতার পীঠস্থান 
ইওরোপে ফ্যাসিবাদ ও নাৎসিবাদের ভয়ংকর সন্ত্রাস, ইহুদি-পীড়ন, অশ্উইৎস; আণবিক বোমা, 
হিরোশিমা-নাগাসাকি; এশিয়া-আফ্রিকা-লাতিন আমেরিকায় নিপীড়ন, গণহত্যা ও শোষণ; আমেরিকা- 
অস্ট্রেলিয়া-নিউজিল্যান্ডের আদিম অধিবাসীদের নিশ্চিহ্লকরণ; ভিয়েতনাম-লাওস-কাম্পুচিয়ার 
যুদ্ধ; ইরাকে কয়েক লক্ষ শিশুহত্যা আর সম্প্রতি আফগানিস্তানে ধবংসলীলা__এসব কিছুর সাথে 
পশ্চিমী আধুনিক সভ্যতা অঙ্গা্গীভাবে জড়িত। তবে শুধু পুঁজিবাদী আধুনিকতা নয়। উত্তর- 
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আধুনিক সমালোচনা সমাজতান্ত্রিক আধুনিকতাকে প্রশ্নের মুখে ফেলেছে। আধুনিক সমাজতম্ত্রেও 
দেখা গেছেপ্রযুক্তি-সর্বস্বতা, বৈজ্ঞানিক জ্ঞানের উদ্ধত প্রভূত, উৎপাদন-কেন্দ্রিক সভ্যতা, বৃহদায়তন 
রাষ্ট্র, বিপুল আমলাতস্্র, শিল্প-সভ্যতায় প্রাচুর্য ও লোভের সাধনা, সর্বনিয়ন্ত্রক কমিউনিষ্ট পার্টিতন্তর 
কঠোরতম শৃঙ্খলা ও কেন্দ্রীভবন, রাষ্ট্রের পুলিশী নজরদারী, ওগ্পু-কেজিবির দাপট, সাহিত্য 
ও সংস্কৃতির ওপর রাষ্ট্রের মাতব্বরি, ব্যক্তি স্বাধীনতা দমন অথচ ব্যক্তি-পৃজা, হাঙ্গেরি- 
চেকোশ্রোভাকিয়া-আফগানিস্তানে রুশ সেনা, বেজিং-এর গণতন্ত্রকামী ছাত্র আন্দোলনে ট্যাঙ্ক 


উত্তর-আধুনিকতা দার্শনিকভাবে আধুনিকতার সমালোচনা করে। তার মতে আধুনিকতার 
নিজের মধ্যেই গোলমাল আছে।তা পুঁজিবাদী হোক বা সমাজতান্ত্রিক ইও রোপীয় এন্লাইটেনমেন্টের 
আধুনিকতাকে আক্রমণ করতে গিয়ে উত্তর-আধুনিকতা সমগ্র পাশ্চাত্য দর্শনের অধিবিদ্যাকে 
ধরে টান মারে। একেবারে প্লেটো থেকে শানিত করে তার আক্রমণ । প্রতিষ্ঠিত বনু ধ্যান-ধারণা 
ও US প্রশ্ন করে। দু'হাজার বছরেরও বেশি সময় ধরে প্রতিষ্ঠিত অনেক প্রবল প্রতাপ সত্যের 
ভিত সে টলিয়ে দেয়। জীবনের সবচেয়ে স্বাভাবিক বিষয় বলে চিরকাল যেসব জিনিসকে ভেবে 
এসেছি, সেগুলোকে নিয়েও একেবারে মূল শেকড় ধরে প্রশ্ন করতে শেখায়। অনেক অজানা 
সত্যকে জানতে, উপলব্ধি করতে সাহায্য করে। সবচেয়ে বড় কথা কোনো ভাবনা আমরা যে 
ভাবি তা কেন ভাবি, কেমন করে ভাবি, কেন অন্য কিছু ভাবিনা, কোন্‌ কোন্‌ শক্তি আমাদের 
এভাবে ভাবতে সক্ষম করে আর অন্যভাবে ভাবতে বাধা দেয়-_ এগুলোকে চিনিয়ে দেয় উত্তর- 
আধুনিক Bei দার্শনিক বিতর্কের ক্ষেত্রে আমরা.প্রাণপনে যুক্তি দিয়ে বিচার করে চলি কোন্টা 
সত্য আর কোন্টা মিথ্যা। যেন যুক্তির সত্য-মিথ্যা চেনার স্বাভাবিক সামর্থ আছে। অতএব 
ঠিক যুক্তি ব্যবহার করে সত্যকে জেনে ফেললেই মুশকিল আসান। কিন্তু উত্তর-আধুনিক তত্ব 
শেখায় যুক্তির ওরকম স্বাভাবিক সামর্থ্য নেই। কোন্টাকে আমরা সত্য বলে ভাবব আর 
কোন্টাকে মিথ্যা সেটা কোনো স্বাভাবিক ব্যক্তিনিরপেক্ষ বিষয় নয়। বরং কিছু শক্তি আছে, 
কিছু ডিসকোর্স বা ভাষ্য, প্রতিষ্ঠান, কিছু ক্ষমতা, জ্ঞানচচরি কিছু প্রবল এঁতিহা, ভাষার প্রভাব, 
নির্দিষ্ট প্রেক্ষিত_-এসব কিছু আমাদের সত্য বলে কোন কিছুকে ভাবতে শেখায় মাত্র। কোন 
ভাবনা ঠিক না ভুল তা নিয়ে উত্তর-আধুনিক তত্ত্বের মাথাব্যথা নেই। বরং সে বুঝতে চায় 
কোন্‌ কোন্‌ শক্তির প্রভাবে আমরা কোন ভাবনাকে ঠিক আর অন্য কোন ভাবনাকে ভুল 
ভেবে থাকি। আধুনিকতার যুক্তি-সর্বস্বতাকে উত্তর-আধুনিকরা গ্রহণ করেন না, কারণ 
বিচার-বুদ্ধি। আর যুক্তির বাইরে রয়েছে জীবনের হাজারো দিক: আবেগ, মনস্তত্ব, যৌনতা, 
, বিশ্বাস, ভালো লাগা-মন্দ লাগা, সংস্কার, স্বপ্ন, অনুভূতি, আকাষ্থা, প্রবৃত্তি অযুক্তি, সংস্কৃতি 
ইত্যাদি। এন্লাইটেনমেন্ট রিজনের সংকীর্ণ খাঁচার বাহিরে জীবনের যে বহুমুখী, জটিল, বহুমাত্রিক, 
বৈচিত্র্পূর্ণ ধারা নিয়ত প্রবহমান, তাকে ধারণ করতে অক্ষম এই রিজন। তাই এই যুক্তির সাহয্যে 
কোনো সংশয়াতীত, ব্যক্তি-নিরপেক্ষ, বিষয়গত (objective) জ্ঞান লাভ করা যায় বলে 
আধুনিকতা যে স্বপ্ন দেখে তার মধ্যে ফাক আছে। চরম, বিশ্বজনীন, ধ্রুব সত্য বলে কিছু নেই। 
যা আছে তা প্রেক্ষিত-নির্ভর, অভিজ্ঞতা-নির্ভর, ডিসকোর্স-ক্ষমতা-প্রতিষ্ঠান নির্ধারিত, ভাষা- 
সাপেক্ষ সত্য | সমগ্র (totality), APTS (essence), ভিত্তি (6900708101077)-_এসমস্ত 
ধারণাকে উত্তর-আধুনিকরা আক্রমণ করেন। আধুনিকতার বিজ্ঞান-সর্বস্বতাকে তারা একাস্ত 
ওপকরনিক (instrumental) যান্ত্রিকতা বলে মনে করেন। আধুনিকতার সর্বজনীন অখণ্ড 
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এক্য (unity) রচনার প্রবল প্রয়াসের বিরুদ্ধে দাঁড়িয়ে উত্তর-আধুনিক তত্ব তুলে ধরে পার্থক্য 
(difference)-C¥, 22% (plurality )-কে।তাই তার প্রতিপাদ্য, স্বাভাবিক আর ‘অস্বাভাবিক’ 
বলে স্বাভাবিকভাবে কিছু হয়না। কোন্টা স্বাভাবিক আর কোন্টা অস্বাভাবিক তা স্থির করে দেয় 
কোন সমাজের প্রভুত্বকারী ডিসকোর্স। উপস্থাপনা (representation)-A প্রচলিত ধারণাকে 
সমস্যায়িত করে উত্তর-আধুনিক SE ভাষাকে তা এমন এক স্বচ্ছ মাধ্যম বলে মোটেই মনে 
করে না যা কিনা বাস্তবকে সরাসরি আমাদের চৈতন্যে আনে। বরং উপস্থাপনা সদহি বছবর্ণরঞ্জিত। 
অভিজ্ঞতার ছাপ, সংস্কৃতির দাগ, ক্ষমতা ও ডিসকোর্সের রঙ তাকে স্বচ্ছ থাকতে দেয় না। 
তাছাড়া, ভাষার নিজস্ব প্রকৃতি ও গঠন-কাঠামো আছে। ভাষার মধ্যে দিয়ে মাধ্যমায়িত (mediated) 
হয়ে বাস্তব আমাদের চৈতন্যে ধরা দেয়। শুধু তাই নয়। বাস্তবকে জানা মানে একই সাথে তাকে 
নির্মাণ Sat এমন নয় যে, আমাদের নিষ্ক্রিয় চৈতন্যের বাইরে একটা চৈতন্য-নিরপেক্ষ “বহির্বাস্তব” 
আছে যেটাকে আমরা ভাষা-সংস্কৃতি-চৈতন্য-যুক্তি দিয়ে যতটা সম্ভব সঠিক ভাবে, যথার্থ ভাবে, 
ধরবার ও বোঝাবার চেষ্টা করছি। বরং এ “বহিবাস্তব” থেকে থাকলেও তাকে জানতে গেলেই 
একই সাথে আমরা তাকে আমাদের ভাষা-এতিহ্া-সংস্কৃতি-ভাষ্য-ক্ষমতা দিয়ে, আমাদের সদাঁ- 
সক্রিয় মনন দিয়ে, সদা-রঙিন দৃষ্টি দিয়ে, নির্মান করে নিচ্ছি। সঙ্গতকারণেই, এই জ্ঞানের জ্ঞাতা, 
কর্মের কর্তা যে বিষয়ী (subject)-œ আধুনিক পাশ্চাত্য দর্শন ধরে নেয়, উত্তর-আধুনিকরা 
তাকে মেনে নেন না। দেকার্তের চিন্তাশীল, যুক্তিশীল কোজিটো-কে তারা জেরা করে চলেন। 
স্ট্রাকচারালিস্টরা সার্বভৌম, স্বচ্ছ, আত্ম-সচেতন বিষয়ীকে ধূলিসাৎ করে দেখান এঁ বিষয়ী আসলে 
অদৃশ্য, অস্তর্লীন সম্পর্কজালের কাঠামোর দ্বারা গোপনে নিয়ন্ত্রিত উত্তর-আধুনিকরা আরো এক 
পা এগিয়ে এ কাঠামোর ধারণাকেও ছত্রখান করে দেন। ঘটে বিষয়ীর চুড়ান্ত কেন্দ্র-লুপ্তি (de- 
centering) | আধুনিকতার বাস্তব সামাজিক ইতিহাসে ও weg এ বিষয়ীর প্রতিনিধিত্ব করে 
স্বয়ংসম্পূর্ন ও আত্মস্বার্থ সচেতন ব্যক্তি। তার যুক্তিবৌধ, তার অধিকার, তার স্বার্থ, তার 
স্বাধীনতা আধুনিক লিবারেল তত্ত্বের কেন্দ্রভূমি। কিন্তু উত্তর-আধুনিক তত্বে “ব্যক্তি'-র এরকম 
স্বাধীন, বিচ্ছিন্ন, স্বয়ং-নির্ভর কোন Ha বা আত্ম-পরিচয় স্বীকৃত নয়। বরং সমাজ, কমিউনিটি, 
সামাজিক প্রথা ও এঁতিহা, প্রতিষ্ঠান-ক্ষমতা-ডিসকোর্স, ভাষা ইত্যাদির জালিকা দ্বারা ব্যক্তিরা 
নির্মিত। আর ব্যক্তির কোনো নিটোল, সুসংবদ্ধ, সঙ্গতিপূর্ণ, স্থির কেন্দ্র নেই। আধুনিকতা যুক্তিকে 
দেয় প্রাধান্য, যুক্তির অধিকারী বিষয়ীকে আনে কেন্দ্রে, বিষয়ী যে মানুষ তাকে বসায় বিশ্বজগতের 
প্রভুর আসনে | এই মানবকেন্দ্রিক তত্ব (humanism)-@ উত্তর-আধুনিকরা তীব্র আক্রমণ 
হেনেছেন। Stat বলেন মানুষ প্রকৃতির প্রভু নয়, বরং মানুষ হলো প্রকৃতির অংশ। বহিঃপ্রকৃতি, 
গাছপালা ও প্রাণীজগতের সাথে সঙ্গতি ও ভারসাম্য রেখেই মানুষ বীচবে। প্রকৃতিকে নিংড়ে 
নিয়ে নিজের অন্তহীন ভোগ-বাসনাকে তৃপ্ত করার যে লোভ আধুনিক মানুষকে তাড়িত করে 
চলেছে তার অংশীদার হতে উত্তর-আধুনিকরা রাজী নন। প্রকৃতি, উদ্ভিদ, প্রাণী ও অপর মানুষ 
তাদের চোখে বিষয় (০৮1৪০-মাত্র নয়। বরং অপরের প্রতি দায়বন্ধতার কথা অনেক উত্তর- 
আধুনিক ভাবুকের চিন্তায় স্থান পেয়েছে। প্রকৃতিকে ভোগ করার লক্ষ্যে আধুনিক মানুষ হয়ে 
ওঠে প্রযুক্তি-সর্ব্। গড়ে তোলে বৃহদায়তন শিল্প। উত্তর-আধুনিক ভাবনা এই একাস্তভাবে 
ভোগবাদী প্রযুক্তি-কেন্দ্রিকতার সমালোচক! তার প্রভাবে অনেক ভাবুক আজ বৃহদায়তন শিল্প, 
বড় বড় বধ, পরমাণু-চুল্লী, জমির নির্বিচার কর্ষণ ও ব্যবহার, বৃহৎ যন্ত্র প্রযুক্তি, বিবিধ গ্যাজেট- 
নির্ভর জীবনধারা ইত্যাদির বিরোধী । বরং দিশি প্রযুক্তি, ক্ষুদ্র ও কুটির শিল্প, স্থানীয় প্রকৌশলের 
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বৈচিত্রে তারা Berg | আধুনিক মানুষ তো শুধু প্রকৃতির নিয়ম জেনে তাকে নিয়ন্ত্রণ করতে 
সচেষ্ট তা নয়। সে যুক্তি আর বিজ্ঞান দিয়ে সমাজের নিয়মও জানতে সক্ষম বলে মনে করে। 
উত্তর-আধুনিকরা একে আধুনিক মানুষের ওদ্ধত্য বলে ভাবেন। তাই আধুনিক মানুষ যখন 
ইতিহাসের একরৈখিক প্রগতিমুখী গতির নিয়মকে জেনে তাতে গভীরভাবে আস্থাবান, উত্তর- 
আধুনিকরা ইতিহাসের এরকম একক একটি একমুখী মহাঁ-আখ্যান (meta-narrative) -4 
অবিশ্বাসী। রয়েছে অসংখ্য ইতিহাস, আর ইতিহাসের গতি বিক্ষিপ্ত, ছেদ ও বিচ্যুতিতে পূর্ণ। 
গল্প। ইতিহাসবাদ (historicism) তা হেগেলীয় হোক, কি মার্কসবাদী, উত্তর-আধুনিকদের কাছে 
পরিত্যজ্য। ইতিহাস শুধু সামনের দিকে এগোয় তা নয়। তার গতি বন্ুবিচিত্রমুখী, তার সম্মুখ 
নাই, পশ্চাত নাই। তা আঁকাবীকা, কখনো সৰ্পিল, কখনো বক্র, কখনো সরল, কখনো বহরৈখিক। 
আধুনিক জাতীয়তাবাদ, জাতি-রাষ্ট্র (nation state), AACS রাষ্ট্রক্ষমতা, ভুখন্ডগত প্রখন্ডতা, 
অলঙ্ঘনীয় সীমান্ত, রাষ্ট্রীয় নাগরিকত্ব, জাতীয় সংহতি, রাষ্ট্রের প্রতি নাগরিকের কর্তব্য, রাষ্ট্র 
ও দেশকে সমার্থক দাবি করা, রাষ্ট্রীয় জাতীয়তাবাদের তুলনায় সম্প্রদায়গত আত্ম-পরিচয়কে 
Fel ও সেকেলে ভাবা, রাষ্ট্রের নিরাপত্তার জন্যে যুদ্ধকে পকিত্রও শৌরবজনক ভাবা, জাতীয় 
স্বার্থের ধারণা দিয়ে শাসক দলের নীতিকে বৈধতা দান-_ ইত্যাদি ধারণা হল আধুনিক ইতিহাস- 
বোধের বিবিধ ফসল | উত্তর-আধুনিকরা এসব ধারণাকে সমস্যায়িত করে দেখেন। রাষ্ট্র-বহির্ভূত, 
নাগরিকতৃহীন, প্রান্তিক মানুষ, Bare মানুষের কথা তাদের রচনায় গুরুত্ব পায়। জাতি-রাষ্ট্র যে 
আসলে এক কল্পিত সম্প্রদায় (imagined community), জাতীয়তাবাদ ও জাতীয় স্বার্থ 
যে নির্মিত একথা তাঁদের লেখায় মেলে। আধুনিক জাতি-রাষ্ট্রের সাংস্কৃতিক সমরূপতা প্রতিষ্ঠা 
(cultural homogenisation)-4 প্রবল প্রয়াসে তাদের আপত্তি। লিবেরাল ডেমোক্রাসির 
মতো কোনো সার্বিক আন্দোলনে তারা বিশ্বাসী নন যে আন্দোলনে সমাজের পরিবর্তন ঘটে 
প্রতিষ্ঠা পাবে ব্যক্তি-স্বাধীনতা, রাজনৈতিক গণতন্ত্র প্রযুক্তিগত উন্নয়নের দ্বারা উৎপাদনশীলতার 
বৃদ্ধি পাবে, আসবে আর্থিক সমৃদ্ধি। আবার সোসালিজমের মতো অন্য কোনো সার্বিক আন্দোলনেও 
তাদের আস্থা নেই। যে আন্দোলন বিপ্লবের মাধ্যমে আনবে শোষণ থেকে মুক্তি, দূর করবে 
শ্রেণীগত বৈষম্য, দারিদ্র্য । দুঃখ -দূর্দশা, শোষণ, দারিদ্র্য, অবিচার থেকে চিরতরে মুক্তি পাবার 
এরকম স্বপ্নকে অধিবিদ্যাগত কল্পনা বলেই তারা মনে করেন। বরং তারা ক্ষুদ্র, স্থানিক প্রতিরোধ 
সংগ্রামের সমর্থক। আধুনিক ক্ষমতার সর্বর্রব্যাপী সৃক্ষ তন্ত্রজালের মধ্যে থেকে গড়ে ওঠে গৌণ, 
দলিত, নিন্নবর্গ মানুষদের সংগ্রাম, পরিবেশ দূষণ বিরোধী আন্দোলন, যুদ্ধ-বিরোধী বিক্ষোভ, 
মনোরোগীদের দাবিদাওয়া, শিশুদের অধিকার, ছাত্র-বিল্বেভি, কৃষক প্রতিরোধ, জেলখানার 
সংস্কার, বাধ-বিরোধী লড়াই, উভলিঙ্গ মানুষদের দুর্দশা, ধর্মীয় সংখ্যালঘুর আত্ম-পরিচয়, Bary 
জীবন, গৃহবধূর আত্মজীবনীতে প্রতিফলিত ব্যক্তিগত লড়াই, পথশিশুদের জীবনবোধ, প্রতিবন্ধীদের 
বাঁচার স্বপ্ন_এসব তাদের চিন্তায় গুরুত্ব পেয়েছে। 

আধুনিকতার কয়েকটি ক্ষেত্রকে (sites of modernity)-c& আমরা এখানে চিহ্নিত 
করেছি। উত্তর-আধুনিকতাবাদ হল এমন এক তাত্বিক ও সামাজিক অবস্থান যা আধুনিকতার 
এই ক্ষেত্রগুলিতে রণনৈতিক চাল (strategic moves) ছুঁড়ে দেয়, গড়ে তোলে তার 
পৃঙ্থানুপুষ্থ সমালোচনাত্মক বিচার (critique) স্পষ্টতই এই একটি মাত্র প্রবন্ধে আধুনিকতার 
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ওঁ ‘সহিট’ গুলিতে উত্তর-আধুনিক ক্রিটিক ও স্ট্যাটেজিক মুভূস কী কী রূপ নিয়েছে তার সবগুলি 
বিশদভাবে আলোচনা করা সম্ভব নয়। এখানে আমরা কেবল যুক্তি (Reason)-2 সাইটে 
উত্তর-আধুনিক মুভূস নিয়ে বিশদ আলোচনা করছি। 


আধুনিকতার যুক্তি নিয়ে শেফালী মৈত্র বিশদ আলোচনা করেছেন তার প্রবন্ধে। আধুনিক 
পাশ্চাত্য দর্শন বিশ্বাস করে মানুষ মাত্রেই যুক্তি (Reason) দিয়ে সবকিছু বোঝার চেষ্টা করে। 
আধুনিক তত্ব-কাঠামোর এক প্রধান সূত্র হলো, মানুষ যুক্তিবাদী প্রাণী এবং তার চিন্তন (thought) 
কতকগুলি আবশ্যিক বিধির নিয়ন্ত্রনে চলে। এগুলি হল চিস্তন-বিধি (Laws of thought) | 
চিন্তনের এই বিধি আছে বলেই আমরা একে অন্যের মত বুঝতে পারি। চিস্তা বিচিত্রমুখী হলেও 
তা এই বিধিগুলি মেনে চলে। সেই প্রাচীন গ্রীস থেকে এই বুক্তি-কেন্দ্রিকতা পাশ্চাত্যে প্রবল। 
তিনটি মৌলিক বিধির কথা জ্যারিস্টটল বলেছিলেন : (১) বিরুদ্ধতা বিধি (law of 
contradiction) যথা__একাধারে ‘ক এবং ‘ক-নয়’ মেনে নেয় যে বচন তা বিরুদ্ধতা দোষে 
দুষ্ট । বলা চলবে না, ‘লোকটি কালো এবং কালো AW’ | (২) নিমধ্যিম বিধি (law of excluded 
middle) যথা-ক' এবং ‘ক-নয়’ এ দুইয়ের অতিরিক্ত বিকল্প কোন কোটি (০1559)-কে 
ভাবা যাবে না। (৩) তাদাস্ম বিধি (law of identity), যথা- ব্যক্তি কেবল নিজের সাথেই 
তাদাত্ম্যক অর্থাৎ আত্ম-অভিন্ন হতে পারে, আর কারো সঙ্গে নয়। আধুনিক মতে মানুষ যুক্তিবাদী 
জীব হবার আবশ্যিক লক্ষণ হলো, সব মানুষের চিন্তন-কাঠামো এক এবং চিন্তা সর্বদাই যুক্তি 
চালিত। কারণ চিন্তা উক্ত তিন বিধির বাইরে ঘটে না। যা ঘটে সে wl চিস্তাই নয়, তা বোধের 
SAY | কারণ, চিন্তাই আমাদের বোধের একমাত্র সাধন। বলা চলে যে, আধুনিকতা এক ধরনের 
যুক্তি-চালিত মনস্কতা, এক বিশেষ ধরণে চিস্তার অভ্যাস। এর থেকে আসে সবকিছুকে T- 
অনুসারী (binary) হিসেবে দেখার প্রবণতা | উত্তর-আধুনিক মতে এই যে দর্শনের ফতোয়া 
ইহাই চিন্তার বিধি, এর ফলে এর অন্যতর রূপ বা বিকল্প খোঁজার কোন সুযোগ দেওয়া হলো 
না। বলা হলো, চিন্তন-বিধি অমান্য করা হলে বোধের বিপর্যয় ঘটবে। এভাবে যুক্তি আর বোধ 
(understanding)-কে সমব্যাপী করা হলো। ফলে, এই বিধি-বহির্ভূতভাবে যে ব্যাখ্যা করা 
হবে, যা স্বজ্ঞা (intuition) বা সহজিয়া উপলক্ধিপ্রসূত, তা নির্ভরযোগ্য সিদ্ধান্ত রূপে অগ্রাহ্য 
হবে। একই ভাবে ব্যক্তির স্ব-ভাব নির্মানের বিকল্প ব্যাখ্যা অগ্রাহ্য হবে। বলা যাবে না যে, মানুষ 
প্ৰকৃতিগতভাবে সম্পর্কিত; স্বতন্ত্র নয়, বিচ্ছিন্ন নয়। এভাবে চিন্তা ও যুক্তির অনিবার্য বিধির 
দোহাই দিয়ে বৈষম্য সৃষ্টি করা হয়। সুকৌশলে মতের বৈচিত্র্যকে অস্বীকার করা হয়। একটি 
বিশেষ ধরণের যুক্তির কাঠামো আর তার মধ্যে বিধৃত একটি বিশেষ চর্যার মাধ্যমে কাজ করে 
চলে পাশ্চাত্য আধুনিকতা | 

আধুনিক প্রবণতা হল ্যারিস্টটল-বর্ণিত “ল অফ কনট্রাডিকশন” মেনে চলা। অর্থাৎ 
জগতকে স্পষ্ট দু'ভাগে ভাগ করা--ক' এবং ‘ক-নয়’ এই দুটি নিটোল বর্গে ভাগ করার সাথে 
সাথে একটি বর্গকে অন্যটির চেয়ে উৎকৃষ্টতর ভাবা হয়। যথা মানুষ আর মনুষ্যেতর। ফলে 
পার্থক্য এবং বৈষম্যের সুক্ষ ফারাক লোপ পায়। আযারিষ্টটলের দ্বিতীয় বিধি, “ল অফ এক্স্ক্লুডেড 
মিডল’ বলে ‘ক এবং “ক-নয়” এ দুইয়ের অতিরিক্ত কোনো বিকল্প হয় না। তৃতীয় কিছু অসম্ভব। 
এ বিধি যেখানে প্রযোজ্য সেখানে পার্থক্য ও মূল্যায়নের পার্থক্য উভয়ই উপস্থিত থাকবে। এই 
চিন্তা থেকে বছ সামাজিক ভেদ সৃষ্টি হয় বলে উত্তর-আধুনিকরা অভিযোগ করেন। দুটি বর্গের 
মধ্যে মানের পার্থক্য আছে ধরে নিলে বৈষম্যের ভাবনা প্রতিষ্ঠিত হয়। তাছাড়া দুটি বর্গকেই 
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পরস্পরের থেকে সম্পূর্ণ স্বতন্ত্র ও স্বনির্ভর ভাবা হয়। উৎকৃষ্ট” বর্গটি যেন “নিকৃষ্ট” বর্গটির 
ওপর নির্ভরশীল নয়। এ হলো অন্বীকৃত-নির্ভরশীলতাঃ যেন আকাশপ্রদীপ ও তার নীচেকার 
স্তস্ত। এই ধরণের চিত্তন ও চর্যা উত্তর-আধুনিক সমালোচনার লক্ষ্য। কারণ এর শিকার কৃষ্ণকায় 
মানুষ, নারী, আদিবাসী ইত্যাদি বর্গ। যুক্তির এই পদ্ধতি -মেনে নিলে এও মেনে নিতে হবে 
প্রতিটি বচন, মত বা ধারণা হয় সত্য, নয় মিথ্যা। সত্য ও মিথ্যার মধ্যে অস্পষ্টতার কোন 
তৃতীয় অবস্থান হয় না। জগতের কোন চূড়ান্ত অনেকাস্ত অবস্থা হতে পারে না। যে কোন 
অবস্থানের বহুমাত্রিকতা অসম্ভব। আ্যারিস্টটলের তৃতীয় বিধি ‘ল অফ আইডেনটিটি+| অর্থাৎ 
ব্যক্তি শুধু নিজের সাথে তাদাত্্যক হতে পারে। বস্তুত ব্যক্তির স্ব-ভাব বা পার্সোনাল আইডেনটিটি 
_ নির্মানের নানা দার্শনিক ব্যাখ্যা থাকা সত্বেও আধুনিক দার্শনিকদের ঘরানায় স্বীকৃত প্রক্রিয়া 
একটাই। কোনো ব্যক্তি একাধারে ‘ক’ এবং “ক-নয়” এমন দুটি ধর্মের অধিকারী হতে পারে AT | 
সে অন্য কারো সাথে তাদাত্য সম্বন্ধে যুক্ত হতে পারে না। অভিন্নতা প্রতিষ্ঠিত না হওয়া অব্দি 
ব্যক্তি পর-নির্ভর ও অপূর্ণ। উত্তর-আধুনিক মতে ব্যক্তির স্ব-ভাবে প্রতিষ্ঠার এই প্রক্রিয়া কার্যত 
উৎকট ব্যক্তি স্বাতন্ত্য ও ব্যক্তির অনন্যতা প্রতিষ্ঠা করতে সাহায্য করে। এক ব্যক্তি যদি অপর 
ব্যক্তি থেকে সম্পূর্ণ ভিন্ন হয়, তবে ব্যক্তিতে ব্যক্তিতে সম্পর্ক হয়ে দাঁড়াবে কৃত্রিম ও বাহ্যিক। 
ব্যক্তিতে ব্যক্তিতে অন্তর্নিহিত যোগ বজায় রাখার কোন সুত্র থাকবে না। ব্যক্তিতে ব্যক্তিতে 
নির্ভরশীলতাকে অস্বীকার করা হবে। সব সম্পর্ক চলবে একরৈখিক চালে | এভাবে তাদাত্ম্য-নীতি 
প্রয়োগের ফলে ব্যক্তিস্বাতন্ত্য বৈষম্যবর্ধক স্তর-বিন্যাসের সমর্থক হয়ে ওঠে। উত্তর-আধুনিকরা 
ক্ষমতার অসম বন্টনের প্রতি দৃষ্টি আকর্ষণ করেন। এই যে ‘ক’ আর ‘ক-নয়’ এ দুইয়ের কোন্টি 
মুখ্য ও কোন্টি গৌণ সেটা ঠিক হয় ক্ষমতার সুক্ষ্ম চালের মধ্যে দিয়ে, তাই এই প্রক্রিয়াটি 
রাজনৈতিক। যতই বিষয়টিকে নির্বিষ, নির্দোষ ও নিরামিষ করে দেখানো হোক না কেন, এর 
পেছনে সক্রিয় থাকে প্রভুত্বকারী ভাষ্য (discourse), প্রতিষ্ঠান, প্রতিষ্ঠিত স্বার্থ ও শক্তিগুলি। 
উত্তর-আধুনিক মতে নারী/পুরুষ, মানুষ/প্রকৃতি ইত্যাদিকে সযত্রে পর্যালোচনা করলে দেখা যাবে 
প্রতি জোড়ার ভেতরে একটির সাথে অন্যটির ভেদ আছে, আবার ওভারল্যাপিং-ও আছে। দুটি 
কোটির একেকটি সম্পূর্ণ স্বতন্ত্র ও বিচ্ছিন্ন নয়। বরং তাদের পরস্পরের ওপর নির্ভরতা আছে 
অস্তিত্বের জন্যে এবং স্ব-ভাব সৃজনের জন্যে। তাই একটি অপরটির তুলনায় উৎকৃষ্ট বা নিকৃষ্ট 
ভাবার অভ্যাস ত্যাগ করতে হবে। উত্তর-আধুনিক মতে, বিশ্বজনীন যুক্তির নাম করে আসলে 
পশ্চিম ইওরোপের সংকীর্ণ যুক্তিবাদ নিজের ক্ষমতা-এষণাকে তৃপ্ত করতে চায়। এন্লাইটেনমেন্ট 
রিজনের দাবি সে সার্বত্রিকভাবে প্রযোজ্য ও ধ্রুবত্বগুণে ভূষিত। সে বিশ্বজনীন। অর্থাৎ নিজ 
প্রজাতির নিজস্ব বৈশিষ্ট্যগুলি থেকে সে মুক্ত। এন্লাইটেনমেন্ট চেষ্টা করে বৈচিত্র্যের মধ্যে নিহিত 
অভিন্ন সাধারণ সামান্য ধর্ম (common property)-কে খুঁজে তাকেই এক্যসূত্ররূপে তুলে 
ধরতে। এ যুক্তি-সর্বস্ব আধুনিকতাই যেন আধুনিকতার একমাত্র ও সর্বজনীন রূপ বা ধারণা। 
এই সাধারণীকরণ বৈধতার তক্মা এঁটে দেয় ইওরোগীয় অহংবোধ ও ক্ষমতার চিত্তার গায়ে। 

ইওরোপীয় এই বৈধতা প্রাপ্তি wales করলো ভিন্নতা, সমালোচনা ও বিকল্প চিস্তাকে। 
এর বিপরীতে উত্তর আধুনিকরা খোঁজেন এমন এক তাত্তিক কাঠামো যা দিয়ে বৈচিত্র্যের 
বিশিষ্টতা বজায় থাকে। কারণ জগতে কোন বিন্যাস আছে কিনা আমরা জানি না। বিন্যাস 
যা দেখি তা প্রক্ষেপণের ফল। এ কাজে যুক্তি ছিল উপযুক্ত হাতিয়ার । যুক্তি হল জাতি, ধর্ম, 
লিঙ্গনিরপেক্ষ অনুষঙ্গবিহীন চিন্তনের বিধি। বিধিগুলো যেন চিন্তার পূর্বশর্ত। এদের সাহায্যে 
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যেহেতু আমরা চিন্তা করি, বিচার করি তাই এদের স্বতন্ত্র বিচার অসম্ভব। এমন কিছু স্বত:সিদ্ধ 
মেনে নিলে স্বচ্ছতা অর্জনের সুবিধে। চিস্তার বিন্যাসেও সুবিধে | উত্তর-আধুনিকরা এই যুক্তির 
সমালোচক। কারণ আ্যারিস্টটলের বিধিগুলি অনন্য নয়। ধ্রুপদী বিধির বিকল্প ব্যাখ্যা সম্ভব! 
যুক্তির বিকল্প সম্ভব। যুক্তি দিয়ে আমরা সর্বদা সবকিছু বুঝি তাও নয়। যেমন, যুক্তির 
আধিপত্যের দরুন নারীর উপলব্ধি ও অভিজ্ঞতাকে বোধের উৎস বলে গণ্য করা হয় না। GSS 
যুক্তি দ্বারা ব্যাখ্যাত না হওয়া অবধি। তার বদলে উত্তর-আধুনিকরা চান যুক্তি ও চিন্তন হোক 
বনুত্ববাদী, বহুরৈখিক, বন্ুমাত্রিক। আত্যস্তিকভাবেই অনেকাস্ত অবস্থান স্বীকার্য। উত্তর-আধুনিক 
মতে, এঁ যুক্তির বিশ্বজনীন সত্য হবার ওদ্বত্যপূর্ণ দাবিটি ক্ষমতাবানের অন্ধতাজনিত ত্রান্তি। 
কারণ তার একটি নির্দিষ্ট সামাজিক এঁতিহাসিক চরিত্র আছে। আঠারো শতকের পশ্চিম 
ইওরোপের বিশেষ সংস্কৃতিতে ও শিল্পোমত আধুনিক পুঁজিবাদী সমাজে তার উত্তব। তার 
বিশ্বজনীনতার দাবির পেছনে আছে ক্ষমতা-লিক্সা। আসলে তা সংকীর্ণ, যান্ত্রিক। সমাজজীবনে 
যুক্তির ভূমিকা চিরকাল। কিন্ত সমস্ত মানবীয় ক্রিয়াকলাপের নিয়স্তা হিসেবে যুক্তিকে প্রতিষ্ঠা 
করে আলোকপ্রাপ্তি। অথচ যুক্তিবোধ বা বিচারবুদ্ধি (rationality)-7 বহু রূপ! আধুনিক বিজ্ঞান 
ও প্রযুক্তির ইতিহাসের তুলনায় মানুষের যুক্তিসঙ্গতভাবে ভাবনার ইতিহাস অর্থাৎ rational 
argumentation-94 ইতিহাস অনেক পুরনো। বিবিধ সমাজের বিভিন্ন ইতিহাসে যুক্তির 
বিচিত্র ও অসমসত্ব (hetergeneous) এতিহ্য দেখা যায়। সংস্কৃতি, ভাষা, প্রতিষ্ঠান, ক্ষমতা, 
ভাষ্য (discourse), প্রতিষ্ঠিত জ্ঞানচর্চার এতিহ্য ইত্যাদি দ্বারা তা প্রভাবিত। একেক জনগোষ্ঠীর 
তাই একেক রকম যুক্তি-কাঠামো, তর্ক-পদ্ধতি ও বিচারবুদ্ধি। এন্লাইটেনমেন্ট রিজন মানবীয় 
র্যাশনালিটির অন্যতম রূপ মাত্র। এর মধ্যে আছে ইওরোপ-কেন্ত্রিক সংকীর্ণ প্রাদেশিকতা। ফুকো 
দেখিয়েছেন কীভাবে আধুনিক পাশ্চাত্য দর্শনের জনক দেকার্ত শুদ্ধ যুক্তি-নির্তর চিন্তা ও সত্যের 
উপলব্ধি থেকে উন্মাদনা ও অযুক্তিকে সম্পূর্ণ পৃথক ও সরাসরি বিপরীত প্রতিপন্ন করেছিলেন। 
অর্থাৎ দর্শনশান্ত্রে যাকে বলা হয় অপরত্ব (alterity or otherness) তা যুক্তির পরিমন্ডলে 
প্রথম প্রবিষ্ট হল। এই ভিত্তিতেই আলোকপ্রাপ্তির যুক্তি তার বিশ্বজনীন সত্যের দাবি ও ক্ষমতা 
দিয়ে অন্যান্য যুক্তি, বুদ্ধি-কে দমন করতে থাকে। যুক্তি ও জ্ঞান এক ও অভেদ হয়ে HITT! 
অযুক্তির স্থান হল জ্ঞানচর্চার বাইরে। কিন্তু ব্যাপারটা আগে ঠিক এরকম ছিল না। মধ্যযুগে, 
এমনকি রেনেশীসের সময়েও যুক্তি আর অযুক্তির অর্থাৎ স্বাভাবিক’ আর উম্মাদের সহাবস্থান 
সম্ভব ছিল৷ এন্লাইটেনমেন্টের যুক্তি অন্যান্য যুক্তি-কাঠামোকে প্রান্তে ঠেলে দেয় (77819581193), 
অযুক্তি বলে বহিষ্কার করে। এ নিজেকেই একমাত্র যুক্তি বলে মনে করে। বাকি সব অন্ধ বিশ্বাস। 
একেই বলা হয়েছে__ুক্তির সাম্রাজ্যবাদ" | কারণ এ বিকল্প ভাবনা-কাঠামোর সম্ভাবনাকে নাকচ 
করে। অন্যান্য স্থানিক, বছত্ববাদী ও প্রায়শ তুলনার অনুপযুক্ত (incommensurable) 
জ্ঞানসমূহের ওপর নিজের জ্ঞানতান্ত্িক বিশেষ প্রাধান্যকে প্রতিষ্ঠা করে। উত্তর-আধুনিক মতে 
কোনো উপজাতীয় গোষ্ঠী বা আদিম লোকসমাজ বা অপর কোন জনগোষ্ঠীর মধ্যে যেমন 
এক এক ধরণের যুক্তি দেখা যায়, আলোকপ্রাপ্তির যুক্তিও সেরকম বিশেষ এক ধরণের যুক্তি 
মাত্র। ফুকো দেখান যুক্তিই যখন একমাত্র ধ্ৰুব, তখন যারাই এই যুক্তির প্রতিদ্বন্দ্বী হয়েছেন 
সমাজের প্রান্তে চলে গিয়ে এবং যুক্তির সার্বভৌম প্রাধ্যন্যকে অস্বীকার ও অগ্রাহ্য করেছেন তাঁদের 
দমন করা হয়। উন্মাদ, বিদ্রোহী, অপরাধী যারাই যুক্তির রাজত্বের সামাজিক ‘টাইপ’ হতে পারেন 
নি তারাই চিহ্নিত ও নির্বাস্তি। যুক্তি প্রবল ক্ষমতার সাথে যুক্ত একটি ভাষ্য (discourse) 
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যা সবকিছুকে স্ট্যানভারডাইজ করে অর্থাৎ একটা স্বাভাবিক’, প্রতিষ্ঠিত মানদন্ড অনুসারী করে 
তোলে। অযুক্তির মানুষদের শুধু সমাজের কিনারায় রাখলেই চলে না। তাঁদের দমনের জন্যে 
ও যুক্তির সার্বভৌমত্ব প্রমানের জন্যে প্রয়োজন হয় মনোচিকিৎসা, অপরাধ বিজ্ঞান ইত্যাদির। 
কোনটা যুক্তিসঙ্গত আর কোনটা অযৌক্তিক তা স্থির করে দেয় যুক্তির মানদন্ড ৷ এঁ যান্ত্রিক যুক্তি- 
সর্বস্বতার প্রয়োজন অযুক্তিকে ক্ষমতার সাহায্যে আয়ত্তে আনা | ভাই প্রথমেই যেটা দরকার তা 
হল অযুক্তিকে অসুস্থতা বলে ঘোষণা করা। ফুকো দেখাতে চান প্রান্তে নির্বাসিত অযুক্তিকে 
যুক্তি প্রতি মুহুর্তে দমন করছে তার সম্পর্কে জ্ঞান সংগ্রহের অছিলায়। অর্থাৎ অযুক্তি বা উন্মাদনা 
যা যুক্তি নয়, তাকে শাসন করার সবচেয়ে কার্যকর পদ্ধতি তার চরিত্র নির্ণয় করা। এই পদ্ধতির 
একদিকে আছে বর্জনের রাজনীতি (politics of exclusion) আর অন্যদিকে জ্ঞান ও 
ক্ষমতার অভেদ। এই যুক্তি উপকরনিক, উপায়স্বরূপ (77501075001), প্রকৌশলগত যৌক্তিকতা 
(technical rationality) | উত্তর-আধুনিক মতে, 2 যান্ত্রিক, আমলাতান্ত্রিক ও আধুনিক 
প্রযুক্তিগত যৌক্তিকীকরণের দাম (cost of rationalization) চোকাতে হচ্ছে মানুষকে | 


ফুকো দেখিয়েছেন সমাজ নিয়ন্ত্রণ (social control) এবং জনসমষ্টিগত সম্পদ 
ব্যবস্থাপনা (population resource management)-এর হাতিয়ার হিসেবে সমাজবিজ্ঞানের 
বিকাশ ও ব্যবহার ঘটেছে। আধুনিকীকরণকে ফ্রাক্ষফুর্ট স্কুলের ক্রিটিকাল ধিওরির অনেকে আগে 
যেভাবে যৌক্তিকীকরণ (7800781158007)-এর প্রক্রিয়া হিসেবে দেখেছেন তার সাথে ফুকোর 
এই ব্যাখ্যার সুস্পষ্ট সম্পর্ক আছে। তফাৎও আহে। PPS স্কুলের ভাবুকদের কাছে বিচারবৃদ্ধি 
(rationality) এবং যৌক্তিকীকরণের একটা দ্বিমুখী আদর্শ বা মান-নির্ণায়ক (normative) 
চরিত্র আছে। অর্থাৎ যৌক্তিকীকরণ ঘ্ন্হীন একমুখী নয় মোর্টেই। কিন্তু ফুকোর ব্যাখ্যায় এমনতর 
ভাবনা নেই। যেমন, হাবেরমাসের চিন্তা অনুসারে যৌক্তিকীকরণের মধ্যে দুটি দিকের বৈপরীত্য 
আছে। প্রথমটি হল, উপকরণীকরণ (instrumentalisation) | তা একমুখী, আংশিক ও 
অসম্পূর্ণ যৌক্তিকীকরণ। আমলাতান্ত্রিক ও আধুনিক প্রযুক্তিচালিত সমাজে যুক্তির চেহারা এটি। 
দ্বিতীয়টি হলো একটি পূর্ণতর ব্যবহারিক, রাজনৈতিক বিচারবুদ্ধি। তা বিমূর্তভাবে যুক্তির 
সম্ভাবনা (reason) | তার ভূমিকা অবশ্যই ইতিবাচক, কারণ তা বাস্তবতার ক্রিটিক করতে 
সমর্থ। যৌক্তিকীকরণের মধ্যে তাই থেকে যায় আধুনিক সমাজের সমালোচনাত্মক বিচার 
(critique) করার আদর্শগত মান। দ্বিতীয়টি এঁতিহ্য রক্ষা করতে গিয়ে হাবেরমাসকে যুদ্ধ 
করতে হয় প্রথমটির ACH | কিন্ত ফুকোর ক্ষেত্রে ব্যাপারটা আলাদা। ১৯৭৯ সালে প্রদত্ত Tanner 
Lectures- তিনি রাজনৈতিক বিচারবুদ্ধির প্রশ্নের সাথে “বায়ো-পাওয়ারের' সম্পর্ক ব্যাখ্যা 
করেন। তার বক্তব্যে হাবেরমাস-বর্ণিত এরকম কোন পরস্পরবিরোধী প্রবণতা বা বৈপরীত্যের 
উল্লেখ নেই। ইতিবাচক আদর্শমূলক কোন দিকের কথাও নেই। ফুকোর বিচারবুদ্ধি হয় একটা 
নিরপেক্ষ বিষয়, আর তা না হলে বা বেশির ভাগ সময়ে, এটা এক কথায় প্রভুত্বের হাতিয়ার। 
তাহলেও নিজেকে তিনি “17811078119” বা অযুক্তিবাদী বলতে রাজী নন। হাবেরমাস প্রমুখ 
ফুকোর বিরুদ্ধে এই অভিযোগ আনলেও ফুকো তা অস্বীকার করেছেন। ert ও হাইডেগার 
যেভাবে যুক্তিবাদী তত্ত্বের ক্রিটিক করেছেন ফুকো তার সাথে অনেকটাই একাত্ম বোধ করেন। 
তাহলেও তিনি নিজেকে কখনই অযুক্তিবাদী মনে করেন না। তাছাড়া প্রকাশ্য জনজীবনে দীর্ঘস্থায়ী 
সমালোচনাত্মক বিচারভিস্তিক যুক্তি প্রক্রিয়াকে তিনি কখনই অর্থহীন বা বর্জনীয় ভাবেন নি। 
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কেবল যুক্তিকে আমাদের নিছক আশা বা পাপের দন্ড (nemesis) বলে দেখতে তিনি অরাজী। 
‘The Subject and Power’ রচনায় ফুকোর মন্তব্য, “রাজনৈতিক ক্ষমতার বাড়াবাড়ি 
এবং যৌক্তিকীকরণ (750017811550017)-এর মধ্যে সম্পর্কটা সুস্পষ্ট। আর এই সম্পর্কের 
অস্তিত্বকে চিহ্নিত করার জন্যে কোন আমলাতন্ত্র বা কনসেনট্রেশান ক্যাম্পের জন্যে আমাদের 
অপেক্ষা করার দরকার নেই। কিন্তু সমস্যা হল ঃ এ ধরনের প্রকট সত্যিটাকে নিয়ে কী করা 
উচিত? যুক্তি দিয়ে কিছু হয় কি না আমরা কি সে চেষ্টা করে দেখবো? আমার ধারণা, তার 
চেয়ে fret আর কিছু হবে না। কারণ প্রথমত, বিষয়টির সঙ্গে দোষ বা নির্দেষিতার কোন 
সম্পর্ক নেই। দ্বিতীয়ত, যুক্তিকে অ-যুক্তির একমাত্র বিপরীত বিষয় হিসেবে উল্লেখ করা অর্থহীন। 
সবশেষে, এ ধরণের পরীক্ষা-নিরীক্ষা আমাদের হয় যুক্তিবাদী নয় অযুক্তিবাদীর খেয়াল-মাফিক 
(arbitrary) ও একঘেয়ে ভূমিকাটি নেবার ফাঁদে ফেলবে।” AWS ম্যাক্স ওয়েবার, হাইডেগার 
থেকে শুরু করে আযাডোর্নো ও হর্কহাইমার পর্যন্ত চিন্তাবিদদের ঘরানার সঙ্গে ফুকোকে অনেকটা 
একসারিতে রাখা যায়। তবে তাঁর Bowe লক্ষ্যনীয়। তারা সকলেই বিভিন্নভাবে বিশ্বের 
ক্রমবর্ধমান যৌক্তিকীকরণ ও প্রযুক্তিগত বিকাশের প্রক্রিয়াগুলির মধ্যে একধরণের কেন্দ্রিকতা 
ও বিপদ লক্ষ্য করেছেন। তারা প্রত্যেকেই অবশ্য বিভিন্ন ধরনের যুক্তির মধ্যে পার্থক্য করেছেন। 
একদিকে যৌক্তিক ক্রিয়াকলাপের বিপজ্জনক মাত্রাগুলি এবং অন্যদিকে পাশ্চাত্য সংস্কৃতিতে 
যুক্তির ধ্বংসাত্মক কাজকর্ম প্রতিহত করার উপযোগী মাত্রাগুলি। যেমন ফুকোর নিজের কাজগুলোকে 
খুব খুঁটিয়ে দেখলে বোঝা যায় এগুলোতে রাজনৈতিক উদ্দেশ্যে দীর্ঘস্থায়ী সমালোচনাত্মক বিচার- 
ভিত্তিক (critcal) যৌক্তিকতা বুদ্ধি (8007811/)-কে ব্যবহার করা হয়েছে। ইওরোগীয় 
এন্লাইটেনমেন্টের সংকীর্ণ যুক্তিবাদকে তিনি পুঙ্থানুপুঙ্থভাবে আক্রমণ করেছেন, ক্রিটিকাল 
র্যাশনালিটিরই সাহায্যে তার কাছে রিজনের সমস্যা মোটেই কোনো সত্তাত্তিক (ontological) 
বা বিচার-শান্ত্রগত (juridical) সমস্যা নয়, বরং তা এঁতিহাসিক ও রাজনৈতিক। Space, 
‘Knowledge, and Power’ শীর্ষক সাক্ষাৎকারে ফুকো নিজেই বলছেন, “.........সমস্যা 
তো একটা রয়েছেই যেটার কথা হাবেরমাস তুলেছেন: উদাহরণ স্বরূপ যেমন, কেউ যদি কান্ট 
বা ওয়েবারের কাজ বাদ দেয়, তাহলে অযৌক্তিকতা (irrationality)-র মধ্যে গিয়ে পড়ার 
ঝুঁকি থাকে। আমি এর সাথে পুরোপুরি একমত। কিন্তু একই সাথে আমাদের প্রশ্ন সম্পূর্ণ 
আলাদা: আমার মনে হয় একটি প্রশ্ন ১৮ শতক থেকে সমালোচনাত্মক বিচার-ভাবনা (critical 
thought) ও দর্শনের কেন্দ্রীয় বিষয় হয়েছে। এখনও তাই রয়েছে এবং আশা করি ভবিষ্যতেও 
তাই থাকবে। সে প্রশ্নটা হল: এই যুক্তি (Reason) যেটা আমরা ব্যবহার করি এটা কী? 
এর এঁতিহাসিক ফল ও প্রভাবগুলো (efficts) কী? এর সীমাবন্ধতাগুলি কী কী? আর এর 
বিপদগুলেহ বা কী? সৌভাগ্যবশত এক ধরণের যৌক্তিকতা (rationality) প্রয়োগের প্রতি 
আমরা দায়বদ্ধ। অথচ দুর্ভাগ্যবশত এ যৌক্তিকতা তার অভ্যস্তরীণ বিপদগুলির দ্বারা আড়াআড়ি 
রেখায়িত (crisscrossed) | কেমন করে আমরা এরকম একটা যুক্তিবাদী (rational) সত্তা 
হিসেবে অস্তিত্ববান থাকতে পারছি (can we exist)? এই প্রশ্নের যতটা সম্ভব কাছাকাছি 
আমাদের থাকতে হবে। একইসাথে এটা মনে রাখতে হবে, এ প্রশ্নের সমাধান করা চূড়ান্তভাবে 
কঠিন অথচ তা একই সাথে একেবারে কেন্দ্রীয় বিষয়। এর সাথে আর একটা কথা যোগ করতে 
হবে৷ যুক্তি (Reason)-A মতো শত্রুকে একেবারে নির্মূল করে দেওয়া উচিত একথা বলা চরম 
বিপজ্জনক বটে। কিন্তু তেমনি একই রকম বিপজ্জনক এটা বলা যে, এই যৌক্তিক বুদ্ধি 
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(rationality)-@ নিয়ে কোনরকম সমালোচনাত্মক বিচারভিত্তিক প্রশ্ন তোলা মানেই 
অযৌক্তিকতার মধ্যে পড়ে যাবার ঝুঁকি নেওয়া । ভুলে গেলে চলবে না__-আর একথাটা আমি 
যৌক্তিক বুদ্ধি (rationality)-& সমালোচনা করার জন্যে বলছি না মোটেই, বরং এটা 
দেখানোর জন্যে বলছি যে, ব্যাপারগুলো কিরকম ct (8175100০905) সামাজিক 
ডারউইনবাদের ঝলমলে (flamboyant) যৌক্তিক বুদ্ধির (rationnality) ভিত্তিতেই 
জাতিগত বৈষম্যবাদ (racism) সূত্রায়িত হয়েছিল। আর সেটা ছিল নাৎসীবাদের সবচেয়ে 
দীর্ঘস্থায়ী ও প্রবল উপাদানগুলির মধ্যে একটি। অবশ্যই এটা ছিল এক ধরণের অযৌক্তিকতা 
(irrationality) কিন্তু এমন এক অযৌক্তিকতা যা সব কিছু সত্তেও, একই সাথে যৌক্তিক বুদ্ধি 
(rationallity)-র একটা নির্দিষ্ট রূপ। 

এ হল এরকম একটা পরিস্থিতি যার মধ্যে আমরা রয়েছি, আবার একই সাথে যার বিরুদ্ধে 
আমাদের লড়াই করতে হবে। যদি সাধারণভাবে বুদ্ধিজীবিদের কোন ভূমিকা রাখতেই হয়, 
যদি সমালোচনাত্মক বিচারভিত্তিক (critical) ভাবনার কোন ভূমিকা রাখতেই হয়, এবং 
আরও নিদ্দিষ্টভাবে বললে, যদি দর্শনকে ক্রিটিকাল ভাবনার অভ্যস্তরে কোন ভূমিকা রাখতেই 
হয়, তাহলে আমি বলবো: যৌক্তিক বুদ্ধি (rationality)-4 এই ধরণের ঘুরস্ত দরজাকে, এই 
ধরণের সর্পিল প্যাচ (spiral)- মেনে নেওয়া থেকেই আমরা এর প্রয়োজনীয়তাকে বুঝতে 
পারি, এর অপরিহার্ধতাকে, এবং একই সাথে, তার অন্তর্নিহিত বিপদগুলিকে। 


যে সমস্ত গ্রন্থ ও প্রবন্ধের সাহায্য নেওয়া হয়েছে : 
>. Hans Bertens, The Idea of the Postmodern, Routledge, London & N.Y., 
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২. Stephen K. White, Political Theory and Postmodernism, Cambridge, 
1991. 


৩. David Harvey, The Condition of Postmodernity : An Enquiry into the 
Origins of Cultural Change, Oxford & Cambridge, MA : Blackwell, 
1998. 


8. Jean Francois Lyotard, The Postmodern Condition : A Report on 
Knowledge, University of Minnesota Press, Minneapolis, 1993. 


&. Michel Foucault, Power/Knowledge, Pantheon, 1980. 


৬. Michel Foucault, Politics, Philosophy, Culture, Routledge, N.Y. & 
London, 1988. - 


a. Michel Foucault, Power, ed. by J.D. Faubion., Allen Lane, The 
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রাজনৈতিক বা সামাজিক আন্দোলন হিসেবে নারীমুক্তি প্রচেষ্টার আন্দোলন খানিকটা নৃতন মনে 
হলেও তার মূল ভাবগুলি অষ্টাদশ শতাব্দীর কিংবা তারও চেয়ে বেশি পুরোনো । খ্রীষ্টধর্মের 
প্রসার, শিল্পগত পরিবর্তন, বিশ্বযুদ্ধ এবং সাংস্কৃতিক উন্নতি সাধারণভাবে নারীর প্রতি দৃষ্টিভঙ্গিকে 
পরিবর্তিত করেছে। যাঁরা নারীর মর্যাদা দানে প্রথম আগ্রহী হয়েছিলেন তারা বিশ্বাস করতেন 
যে, ক্রমশঃ নারীর অর্থ নৈতিক ও সামাজিক অধিকার প্রতিষ্ঠিত হবে। অবলারা রাজনৈতিক 
অধিকারও পেয়ে যাবেন। স্পষ্টতই নারীর মর্যাদা দানের সামাজিক দিকটা নিয়ে তারা খুব মাথা 
ঘামাতে চাইতেন না, কারণ নারীর পদমর্যাদা বৃদ্ধিতে সামাজিক ভারসাম্য AB হতে পারে এই 
আশঙ্কা তারা করতেন। তার ফলে বিবাহ, বিবাহবিচ্ছেদ বা সম্পত্তির ব্যাপারে যে সমস্ত মূল 
প্রশ্ন বা সমস্যা উত্থাপিত হতে পারতো সেগুলো চাপা পড়েই ছিল। নারীর মর্যাদাদানের 
ব্যাপারটা-_যা স্বভাবতই সমাজজীবনের ভিত্তিমূলে আঘাত করে- অনেকেই অপরিণত সমস্যা 
বলে অগ্রাহ্য করতেন কিংবা, স্পষ্ট করে বললে বলতে হয়, বৈপ্লবিক মনে করতেন। 


কিন্ত শতাব্দীর নতুন বিজ্ঞান ও মানবিকতা একদল উগ্রপস্থীকে অপরিণত সমাজব্যবস্থার 
বিরুদ্ধে বিদ্রোহ করবার শিক্ষা দিয়েছিল। সামাজিক ক্ষেত্রে তারা কোন বাধা অনুভব করেন 
নি। তারা বিশ্বাস করতেন নৈতিক ও রাজনৈতিক ক্ষেত্রে BSS হচ্ছে মানুষের সবচেয়ে বড় 
সহায়। সামাজিক ও অর্থনৈতিক ব্যাপারে পুরুষের সংগে নারী সম্পূর্ণ ভাবে জড়িত হবে এটিই 
তাদের দাবি ছিল। তাদের পক্ষে যদিও পুরাতন এতিহ্যকে সম্পূর্ণভাবে নির্মূল করবার মতো 
সুযোগ বা সুবিধা তখন ছিল না, তারা চেয়েছিলেন নারীও পুরুষের মতো স্বাধীনভাবে তার 
ভবিষ্যতের পথ বেছে GIA! ‘Rights of Man’- এর বিখ্যাত লেখক Thomas Paine 
সেই সময় অল্পসংখ্যক সহকর্মীর সংগে মিলিত হয়ে সামাজিক বিদ্রোহের সুচনা করেন। পেইন 
ছিলেন অত্যুৎসাহী স্ত্রী-্বাধীনতাবাদী। যে নারীসমাজ সম্পর্কে বলা হয়েছিল, they lived 
themselves....under the burden of a sad and cruel creed? সেই নারী 
সমাজের স্বাধীনতা ও সুযোগ আরও বাড়াবার জন্য পেইন চেষ্টা করেছিলেন। কিন্ত দুঃখের 
বিষয়, পরবর্তী কালে টমাস পেইনের এই আন্দোলন প্রচেষ্টাকে লোকে ভুলে গেছে। 

এ যুগের মানুষ আমরা জানিই না যে টমাস পেইন নারীর অধিকার প্রতিষ্ঠায় কীরকম 
খড়গহস্ত হয়ে কলম ধরেছিলেন। প্রচলিত প্রথাকে নস্যাৎ করে নারীর প্রতি দৃষ্টিপাতের নতুন 
ভঙ্গিকে তিনিই দেখিয়েছিলেন। রিপাব্রিকান হিসেবে তীর কৃতিত্ব এই যে, তিনি নারীর ক্ষুদ্র 
্বার্থগুলি জাতীয় স্বার্থের সংগে এক করে দেখেন নি। এই আন্দোলনের ব্যাপারে পেইন সব 
সময়েই যেন যুগের তুলনায় এগিয়ে থাকতেন। সমাজ বিজ্ঞানের বিশ্বকোষে মন্তব্য করা হয়েছে: 
Charles Brockden Brown popularised the views of Mary Wollstonecraft 
and Thomas Paine likewise agitated for women’s rights In America 


even before Holdberg, Condorcet or Holbach in France moved for 
equal rights for women or John Stuart Mill, in whose hands the 


* অধ্যাপক মুস্তাফি কলকাতা প্রেসিডেন্সি কলেজে বাষ্টুবিজ্ঞানেব অবসরপ্রাপ্ত অধ্যাপক! 
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movement had its intellectual genesis, wrote his time-honoured classic 
on the subjection of women.* এমন দাবিও করা হয় যে, নারীর প্রতি আইনসঙ্গত 
সুবিচারের ব্যাপারে পেইন ছিলেন অগ্রণী। এই সুবিচার দুদিক থেকে প্রয়োজনীয় ছিল ঃ (১) 
পুরুষের সংগে আইনগত সমান অধিকার) (২) বিবাহ ও বিবাহবিচ্ছেদ সম্পর্কে যুক্তিসঙ্গত 
ধারণা । কিন্ত Crame Brinton-44 মতে 'Paine cannot be numbered among 
the first defenders of women's rights'. (Dictionary of American 
Biography, vol xili, xiv) অধ্যাপক Clark-¢ এই মতের সমর্থক। ব্রিনটন বলেন যে, 
Conway "পেনসিলভেনিয়া ম্যাগাজিন”এ পেইনের একটি লেখা প্রকাশ করেন। লেখাটি ফরাসী 
ভাষার ইংরিজি অনুবাদ। কিন্তু পেইন ফরাসী ভাষা জানতেন না। তবে এই রচনার লেখক কে 
সে সম্পর্কে সন্দেহ প্রকাশ না করলে এইটুকু বলা যায় যে, রচনাটির মধ্যে গভীর দৃষ্টিশক্তি 
ও সূক্ষ্ম মন্তব্যের প্রমাণ মেলে। পেইন স্ত্ীস্বাধীনতার ব্যাপারে উল্লেখযোগ্য সচেতনতার পরিচয় 
দিতে পারেননি | উদাহরণ স্বরূপ Thomas Jefferson- এর নাম করা যেতে পারে। তিনি 
নারীর নাগরিক অধিকারের বিরোধী ছিলেন। এবং একথা ঠিক যে এঁতিহাসিক দৃষ্টিতে পেইনকে 
নারী-স্বাধীনতাবাদী বললে ভুল করা হবে না। 


পেইন ছিলেন জাত র্যাডিকাল। অবস্থার চাপে তিনি স্্ীস্বাধীনতাবাদী হতে বাধ্য হয়েছিলেন। 
কাজটা খুব সহজ ছিল না! কারণ, একটা অপ্রিয় উদ্দেশ্যকে সিদ্ধ করে জনপ্রিয় করবার চেষ্টা 
তিনি করেছিলেন। অষ্টাদশ শতকের যুগগত বৈশিষ্ট্য যুক্তিবাদের সংগে তাল রেখেই পেইন 
সামাজিক কুসংস্কার এবং আচার ব্যবস্থার বিরুদ্ধে বিদ্রোহ করেছিলেন। নারীর স্বাধীনতা ও তার 
ন্যায়সঙ্গত অধিকারের দাবিতে পেইনের এই বিদ্রোহকে তৎকালীন মানুষ সন্দেহ করতো। 
স্ত্রীজাতির স্বাধীনতা পারিবারিক জীবনে অশান্তি আনতে পারে এমন একটা ভয় তৎকালীন 
মানুষের ছিল। পেইনের শাণিত যুক্তির নির্ভুল প্রয়োগে তৎকালীন আমেরিকানদের মনের এই 
ভুল ধারণা দূর হয়েছিল। 

১৬৪৭ খ্রীষ্টাব্দে মেরীল্যাণ্ডের মিস মার্গারেট ব্রেন্ট নারী সমাজের স্বপক্ষে কতগুলি দাবি 
করেন। ১৬৫০ খ্রীষ্টাব্দে এনি হাচিন্সন্‌ প্রথম নারীসঙঘ প্রতিষ্ঠা করেন। ১৭৭৫ ্রীষ্টাব্দের জুন 
মাসে পেইনের Reflections on Unhappy Marriage প্রকাশিত হয়। ১৭৭৮ খ্রীষ্টাব্দে 
মিসেস করবিন নারীর ভোটাধিকারের প্রস্তাব করেন। মেরি উলষ্টনক্র্যাফুটের Vindication 
of the Rights of Women সম্পর্কে মন্তব্য করতে গিয়ে Roger Fulford বলেছিলেন, 
‘She derived the title and some parts of her book from the revolutionary 


outpourings of Tom Paine called the ‘Rights of Man’ and it was this 
revolutionary taint which compelled Walpole to communicate it outside 


the pale of my library." এর থেকেই পেইন যে স্্রীস্বাধীনতা আন্দোলনের একজন অগ্রদূত 
এ কথা প্রমাণিত হয়। মার্গারেট ব্রেন্ট ও পেইনের মধ্যেকার শতাধিক বছরগুলিতে কিছু খবরের 
কাগজের আলোচনা, সভা ও নারীপ্রগতিমূলক কয়েকটি প্রস্তাব ছাড়া আর কিছু ঘটেনি। আসলে 
‘Tom Paine cherished the ‘unmilitant' plan of setting up in rhllacelphia 
a seminary of polite learning from young ladies’? | 


টম পেইন খ্যাতনামা মানুষদের সঙ্গ পেয়েছিলেন। বেঞ্জামিন রাশ্‌, টিমথি ডোয়াইট, নোয়া 
ওয়েবস্টার এঁরাই তাঁর সঙ্গী ছিলেন। এরা প্রত্যেকেই কয়েক বছরের পরেই নাগরিক হবার 
উদ্দেশ্যে স্ট্রীশিক্ষার দিকে ঝুঁকেছিলেন। এতদিন আমেরিকায় স্ত্ীউন্নতি বিষয়ক চেষ্টার মধ্যে 
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স্তরীশিক্ষার বিশেষ স্থান স্বীকার করা হোত না। এই প্রসঙ্গে মন্তব্য করা হয়েছে : “It is relevant 
to point out that the status of women excited little attention except 
in relation to education and advocacy of female education was not, 
however, generally associated with ‘advanced’ idea on the status of 
the sex”? পেইন বৃহত্তর সামাজিক সমস্যার সঙ্গে নারী-উন্নতি-বিষয়ক সমস্যাকেও যুক্ত করে 
দেখলেন। সমস্যাটিকে আলাদা করে রেখে দিয়ে তাকে অবহেলা করলেন না। এ বিষয়ে পেইন 
যে দৃষ্টিভঙ্গি গ্রহণ করলেন তাতে তাঁর কল্পনাশক্তি ও সহানুক্ভূতি দুইই সমানমাত্রায় ছিল। 
সমসাময়িক সংস্কারকদের সঙ্গে পেইনের দৃষ্টিভঙ্গির তফাৎই ছিল মূলগত। 

Women in Nineteenth Century বইতে মার্গারেট ফুলার বলেছেন যে, WARANA 
বিরুদ্ধে যে অভিযান হয়েছিল তার থেকেই আমেরিকায় নারী-উমতি-বিষয়ক আন্দোলন দেখা 
দিয়েছিল। সাম্য ও স্বাধীনতার পরিপোষক পেইন ‘black slavery’ এবং ‘white slavery’ 
বা নারী পরাধীনতার বিরুদ্ধে দীড়ালেন। মানুষ মানুষের সম্পত্তি নয় এই তীর প্রারম্ভিক বক্তব্য 
ছিল। সেইজন্য সামাজিক উন্নতির ক্ষেত্রে অর্থনৈতিক ও সামাজিক) পুরুষের সঙ্গে নারীর 
' মিলনকে মূল ভিত্তি স্বরাপ মনে করতেন। কাজেই যে সরকার, Susan Anthony-র ভাষায়, 
‘oligarcy of sex’, সে সরকারকে পেইন যে RT করবেন না এটা খুব স্বাভাবিক। 
স্বাধীনতার ক্ষেত্রে নারীর রাজনৈতিক স্বাধীনতার চেয়ে অর্থনৈতিক ও সামাজিক স্বাধীনতাকেই 
পেইন বেশি কাম্য মনে করতেন। এ বিষয়ে তীর সঙ্গে সমসাময়িক নিরুত্তাপ নারীবাদীদের পার্থক্য 
ছিল। এক্ষেত্রে একটা কথা মনে রাখা দরকার যে, পেইন যে শুধু নারীদের আইনগত অধিকার 
দানেই ক্ষান্ত ছিলেন তা নয় বা পুরুষদের কাজে নারীর অধিকার দানেই নিশ্চস্ত হতেন তা নয়, 
তিনি মেয়েদের সম্পর্কে গোটা দৃষ্টিভঙ্গিটাই পাল্টাতে চেয়েছিলেন। 

ওঁপনিবেশিক যুগে নারীর অধিকার বিষয়ক লেখা তার সামান্য কয়েকটি প্রবন্ধ আছে। 
তার মধ্যে একটি তার লেখা কিনা সে বিষয়ে সন্দেহ প্রকাশ করা হয়ে থাকে। যদিও সে লেখাটির 
বক্তব্য ও বলবার ভঙ্গি owe তাঁর নিজস্ব । ‘An Occasional Letter to the Female 
Sex’ (June 1775) শীর্ষক একটি পত্র এবং ‘Unhappy Marriages’-42 ওপর প্রবন্ধ, 
দুটিই পেনসিলভানিয়া ম্যাগাজিনে প্রকাশিত হয়েছিল, যা তখনকার দিনে প্রগতিবাদী 
লেখকদের আদর্শ ও প্রেরণার মঞ্চ হয়ে দাঁড়িয়েছিল । প্রথম রচনাটি সামাজিক দৃষ্টিভঙ্গি থেকে 
লেখা হয়েছিল। দ্বিতীয়টিতে তীর দৃষ্টিভঙ্গি ছিল বিশেষ ভাবেই সমাজবিদ্যানির্ভর। তবে দুটি 
রচনাকেই আমেরিকার স্ত্ীস্বাধীনতা আন্দোলনের প্রাথমিক দলিল রূপে শ্রদ্ধা করা হয়। পত্রটি 
সম্পর্কে একজন বিশিষ্ট প্রবন্ধকার মন্তব্য করেছেন : “We find among his writings 
‘An Occasional Letter to the Female Sex’, whose very title proclaims 
Its affinity to them ; and an imaginative paper entitled ‘Cupid and 
Hymen,’ wherein the former is the champion of marriage for love 
while latter promotes the marriage of convenience; both would have 
caused Steel to welcome him as a contributor”® তীর প্রচুর পরিমাণ রচনা 
সাময়িক, এবং সাংবাদিকতার মধ্যে সীমাবদ্ধ থাকলেও তার নতুন দৃষ্টিভঙ্গি ও নতুন পথ বাতলে 
দেবার ক্ষমতা সেগুলিকে একেবারে মূল্যহীন করে তোলেনি। পরে অবশ্য দাসপ্রথা ও অন্যান্য 
ওপনিবেশিক সমস্যায় পীড়িত হয়ে পেইন এবিষয়ে আর লেখেননি। তাছাড়া, ্ত্ীস্বাধীনতা তখন 
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কিছুটা স্বাবলম্বী আন্দোলনের রূপ নিয়েছিল। যাই হোক, তৎকালীন সামাজিক পরিবেশের 
প্রতিকূলতা সত্তেও স্তরীস্বাধীনতাবাদী হিসেবে তার ভূমিকা ছিল রীতিমত চিন্তাশীল ভবিষ্যৎ দ্রস্টার 
মতো। একথা বললে অত্যুক্তি হবেনা যে Susan Anthony, Elizabeth Stanton, 
Harriet Stowe-র লেখার মতো পেইনের এই সমস্ত বিক্ষিপ্ত রচনাও স্ট্রীস্বাধীনতার আন্দোলনকে 
প্রত্যক্ষভাবে প্রেরণা দিয়েছিল। 

পেইনকে স্তরীস্বাধীনতার পরিপোষক হিসেবে প্লেটো, মিল ইত্যাদি মনীষীদের সঙ্গে এক 
পংক্তিতে ফেলতে পারি। পিতৃপ্রধান সমাজকে সমালোচনা করতে এবং নারীর সামাজিক স্বার্থকে 
রক্ষা করতে পেইন ছিলেন অদ্বিতীয়। পুরুষের আশ্রিত হিসাবে নারীকে অন্যায়ভাবে অবহেলা 
করা হয়েছে এবং তাদের পৃথক সত্তা হিসেবে দেখা হয়নি বলে তিনি অভিযোগ করেছেন। পেইন 
বলেছিলেন: ‘If we have a survey of the ages, and the countries, we shall 
find women at all times, and in all places, adored and oppressed.’”* 
তৎকালীন সমাজে নারীদের এই উভয়প্রকার অবস্থাকেই পেইন নির্মম যুক্তির অস্ত্রে আক্রমণ 
করেছিলেন। করুণা ও কৃতজ্ঞতার পাত্রী হিসাবে নারীদের দেখতেও তিনি বারণ করেছিলেন। 
পেইন বলেছিলেন: “Women needed protection from the humiliating claims 
of pity or the feeble voice of gratitude.” অস্তরের আবেগ আর নৈতিক আদর্শ- 
এই দুয়ের মধ্যে তারা জুলেপুড়ে মরেছে। কাজেই তাদের বুদ্ধি ও হৃদয়কে অপমান করবার মতো 
আইন-কানুন না হওয়াই শ্রেয় বলে মনে করতেন তিনি। পেইন চাইতেন, পরিবারে নারীর যেমন 
সম্মান ও মর্যাদার স্থান, সামাজিক ক্ষেত্রেও সম্মান ও মর্যাদাও তার প্রাপ্য। পুরুষের ওপর প্রাধান্য 
বিস্তার করবার আগে নারীকে আত্মনির্ভর হবার সুযোগ দিতে হবে। আমেরিকান সমাজে নারীর 
প্রতি এই সুবিচারই তিনি আশা করতেন। ধীরে ধীরে সমাজের সংস্কারগুলি দূর করতে পারলেই 
নারীদের উপযুক্ত স্থান সমাজে হবে। সহানভূতি ও সামগ্রিক সামাজিক পরিবেশের চিন্তা না 
থাকাতেই নারীর প্রতি এই অমর্যাদা ঘটেছে। পেইনের ভাষায় when they are not 
beloved, they are nothing; and when they are, they are tormented * 
সমাজে নারীর স্থান সম্পর্কে পেইন এই সিদ্ধান্তই করেছিলেন। পুরুষের তৈরি আইনে সমাজে 
নারীর এই ব্যক্তিগত প্রকাশ একেবারে বন্ধ | সে আইন তুললে তবে সমাজে নারী তার স্বাভাবিক 
অধিকার ফিরে পাবে। 


& স্বাধীনতার সমর্থনের একটি অর্থনৈতিক দিকও আছে সে কথা পেইন ভেবেছিলেন, 
কিন্ত সমসাময়িক অন্যান্য চিন্তাশীল মনীবীরা তেমনভাবে ভাবেন নি। বিবাহকে আর্থিক লাভের 
উপায় হিসেবে দেখতে পেইন চাইতেন না। তিনি বলতেন, Those who elther marry 
gold without love, or love without gold, should be miserable. Sum 
of each other, they no longer take any pains to be mutually 
agreeable P° এই উক্তির মধ্যে যে আর্থিক লালসা বৈবাহিক সম্পর্কে নষ্ট করছে সেই 
লালসাকে এবং যৌতুক গ্রহণ প্রথাকেও তিনি সমালোচনা করেছেন। মনোবিজ্ঞান ও সমাজ- 
হয় ব্যক্তিগত অভিজ্ঞতার উপর নির্ভর করেই। দৃঢ় ও সুগঠিত পারিবারিক জীবনের ওপরই 
মানুষের সুগম সামাজিক জীবন নির্ভরশীল। পরিবারই হল জীবনের সকল প্রকার প্রগতির 
কেন্দ্র এবং পরিবারের আবহাওয়া নারীর দ্বারাই নিয়ন্ত্রিত হয়ে থাকে। অবশ্য পেইন নারী-পুরুষের 
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সম্পূর্ণ সমান অধিকার চাননি। তার কারণ যুগগত পরিসীমা তিনিও সম্পূর্ণভাবে কাটাতে | 
পারেননি। নারীর অসহায় করুণ অবস্থা ও অত্যাচার সহ্য করবার নীরব সহনক্ষমতাই তাকে 
নারীর সামাজিক অবস্থার প্রতিকারে প্রেরণা দিয়েছে। পেইন বিবাহে অংশীদার স্ত্রী-পুরুষকে 
খানিকটা ব্যবসায় ক্ষেত্রের সহযোগীর মতোই ভাবতেন। এ চিন্তা তার সামাজিক বাস্তববুদ্ধির 
পরিচয় বহন করে। অসুখী বিবাহিত জ্বীবন ও তার ফলাফলবিষয়েও তিনি আলোচনা করেছেন। 
a বাত See 0 eer ee en 
বিশেষ সাবধানতা অবলম্বন করতে হয়, এই ছিল তার ধারণা। 


আরও লক্ষ্য করবার বিষয় হল যে, এশিয়া ও আফ্রিকার নারীসমাজের করুণ অবস্থার 
প্রতি পেইনের দৃষ্টি পড়েছিল। তখন এই দুটি মহাদেশের নারী-সমাজের প্রতি আমেরিকার আর 
কারুর দৃষ্টি পড়ে নি। ‘An Occasional Letter to the Female Sex’-9 তিনি 
বলেছিলেন, ‘The women among the Indians in America are what the 
Helots were among the Spartans, a vanquished people obliged to toil 
for their conquerors’ >> এই উক্তিতে দাসত্ব প্রথার বিরুদ্ধে প্রতিবাদের সুর ধ্বনিত 
হয়েছে। এশিয়াতে নারী-সমাজের প্রতি ব্যবহার সম্পর্কে পেইন যা বলেছেন তাতে প্রশংসার 
কোন কথাই নেই। ‘All Asia is covered with prison, where beauty in 
bondage waits the caprices of a master. The multitude of women 
there assembled have no will, no inclinations but his’ প্রাচ্যে, বিশেষ করে 
তুরস্ক, ভারতবর্ষ, জাপান এবং চীনে মনুষ্যজাতির অর্ধাংশ অপর অর্ধাংশের দ্বারা শোষিত হচ্ছে 
এবং এই শোষণে বছ মানবিক শক্তি নষ্ট হচ্ছে__এই ধারণা আমেরিকায় পেইনের মনেই প্রথম: 
এসেছিল। পেইনের এই সমস্ত সাময়িক রচনাগুলি তৎকালীন ভারতীয় সমাজের উপযোগী 
হয়েছিল, কারণ সে সময় ভারতীয় সমাজেও বিপ্লব দেখা দিয়েছিল। 


নারীর স্বাধীনতা বিষয়ে পেইন খুব বেশিদিন ধরে লেখেন নি বলে অনেক সমালোচক 
পেইনকে সত্যিকারের ‘women righter’ বলতে রাজি হন নি। কিন্তু যুগগত সংস্কারকে 
সম্পূর্ণ কাটাতে না পারলেও নারী-সমাজের বিশেষ প্রয়োজনীয় সমস্যাগুলিকে পেইন তুলে 
ধরেছিলেন। নারীর আইনগত ও সামাজিক মর্যাদাকে প্রতিষ্ঠা করবার প্রচেষ্টা তিনি করেছিলেন। 
এ প্রচেষ্টার সঙ্গে ক্ষমতার অপব্যবহারের আশঙ্কা অবশ্যই জড়িত | তাই সমস্ত প্রকার শ্রেণীবিভাগ 
ও সংস্কার থেকে মুক্ত স্বাধীন শাসন ব্যবস্থার মধ্যেই নারীকে যথার্থ মর্যাদা দেওয়া সম্ভব__ 
এই ছিল পেইনের মত। প্রকৃতপক্ষে মেরি উলষ্টোনক্রাফট-এর ভবিষ্যৎ দৃষ্টি এবং জন স্টুয়ার্ট 
মিল-এর ন্যায়বোধ এই দুটিকে এক করেছিলেন টমাস পেইন। মিল যখন তার Subjection 
of Women-a% সূচনায় বলেন ‘The principle which regulates the existing 


social relations between the two sexes—the legal subordination of 
one sex to the other—is wrong in itself and now one of the chief 


hindrances to human improvement’, তখন পেইনের সংগে তার তুলনার কথা 
মনে আসে। মিল কিন্তু পেইনের মতো সামাজিক অবস্থা ও মনোভঙ্গির ওপর তেমন জোর 
দেন নি। তবে দুজনেই নারীর প্রতি অবিচারশীল সমাজকে সমালোচনা করে নারী সমাজের 
স্বপক্ষে প্রয়োজনীয় ওকালতি করেছিলেন তারা দুজনেই একাধারে বিচারক এবং উকিল হিসেবে 
নারীদের ক্ষেত্রে এমন কিছু প্রথা রদ করতে চেয়েছিলেন যেগুলি “threatened the female 
character with widespread and permanent injury” | নারীদের জন্য যাতে 
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অশোক মুস্তাফি :নারীমুক্তি ও টম পেইন 


একধরণের “working justice” প্রতিষ্ঠা করা যায় তার চেষ্টাই পেইন করেছিলেন, কিন্ত 
তিনি নারী-স্বাধীনতাকে অসন্তোষের সীমায় নিয়ে যেতে চাননি। নারী-স্বাধীনতার প্রশ্নে পেইনের 
অবস্থান প্লেটো এবং আ্যারিস্টটলের মাঝামাঝি জায়গায়। 

নারীমুক্তির ক্ষেত্রে পেইনের কোন কোন বক্তব্য অবশ্যই বর্তমান যুগের পক্ষে বিশেষ 
প্রয়োজনীয়। কারণ বর্তমান যুগে সাধারণ শিক্ষার সঙ্গে যৌন শিক্ষা ও যৌনজ্ঞানেরও সমান 
প্রয়োজনীয়তা স্বীকার করা হয়। Charter of the Frisco Conference-এর ভূমিকায় 
নর-নারীর সমান মর্যাদা স্বীকার করা হয়েছে। মানবাধিকারকে সর্বতোভাবে গ্রহণ করে এবং 
UN Sub-Committee-a (১৯৫২) মাধ্যমে প্রস্তাব গ্রহণ করে নারীর আত্মনিয়ন্ত্রণাধিকার 
এখন দৃঢ়প্রতিষ্ঠিত হয়েছে। ১৯৫১ খ্রীষ্টাব্দে ইংলণ্ডে একটি রয়াল কমিশন বিবাহবিচ্ছেদ, 
পরিবার, সম্পত্তি ইত্যাদি বিষয়ে অনুসন্ধানও করেছে। বর্তমানে তিনটি বিষয়ে আমাদের দৃষ্টি 
সবচেয়ে বেশি আকৃষ্ট হতে দেখা যাচ্ছে: রাজনৈতিক অধিকার, বিবাহিত নারীর জাতীযতা, 
এবং নারীর মর্যাদা | নারীসমাজ এখন নতুন যুগের দরজায় এসে দীড়িয়েছে এবং এই অগ্রগতির 
জন্য আমরা বিশেষ ভাবে অষ্টাদশ শতকের নারীবাদী আন্দোলনের অন্যতম পুরোধা টমাস 
পেইনের কাছে খণী। 
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সেক্যুলারিজম: কী এবং কেন 
অশোককুমার মুখোপাধ্যায়* 


উপক্রমণিকা 


“সেক্যুলারিজম” একটি ইংরেজি শব্দ যার বছুলব্যবহাত বাংলা প্রতিশব্দ হল 'ধর্মনিরপেক্ষতা?। 
যা কিছু বহুলব্যবহৃত তা সঠিক না-ও হতে পারে। ধর্মনিরপেক্ষতা কথাটি সাম্প্রতিক সময়ে 
খুবই জনপ্রিয় হয়েছে। অনেক সময় সামাজিক-রাজনৈতিক প্রগতির অর্থে ধর্মনিরপেক্ষতা কথাটি 
ব্যবহৃত হতে দেখা যাচ্ছে। ae এখান থেকেই শুরু। 'সেক্যুলারিজম” ধারণাটির জন্ম 
ইউরোপে, বিশেষ ঘটনাবলীর ঘাত-প্রতিঘাতে। এই ধারণাঁটির পরিপূর্ণ ও যথাযথ অর্থ না বুঝেই 
থাকেন এবং নিজেদের রাজনীতিক সুবিধা অনুযায়ী কথাটির ওপর বিশেষ অর্থ আরোপ করেন | 
এই প্রসঙ্গে আরও দুটি ধারণার আলোচনা প্রয়োজন: একটি হলো ‘ধর্মীয় বহুত্ববাদ’ এবং অপরটি 
ধর্মীয় মৌলবাদ"। স্বাধীনতা-লাভের পর পঞ্চাশ বছর ধরে এই ধারণাগুলি নিয়ে বুদ্ধিজীবিরা 
এবং রাজনৈতিক নেতারা আলোচনা করে যাচ্ছেন। ইতিমধ্যে ১৯৭৬ সালে সংবিধানের ৪২- 
তম সংশোধনে প্রস্তাবনা সংশোধন করে ভারতকে একটি ধর্মনিরপেক্ষ বা “সেক্যুলার” সংবিধানের 
সরকারি হিন্দি তর্জমায় ‘org নিরপেক্ষ”) রাষ্ট্র হিসেবে ঘোষণা করা হয়েছে। 

“সেক্যুলার' ধারণার উৎপত্তি 

ইংরেজি ‘সেক্যুলার’ শব্দটির উৎপত্তি ল্যাটিন শব্দ ‘সেক্যুলাম’ (sacculum) থেকে যার অর্থ 
যুগ” (age বা era) বা ‘যুগকৃষ্টি’ (the spirit of an age)! খ্ৰিষ্টীয় ধর্মশীন্ত্ীয় মতে 
জগৎ সৃষ্টির আখ্যানের মধ্যে “সেক্যুলার' ধারণাটি সুপ্ত ছিলঃ ঈশ্বর জগৎ সৃষ্টি করেছেন, সুতরাং 
নষ্টা ও তীর সৃষ্টির পৃথক অস্তিত্ব মেনে নেওয়া হয়েছে। দুটি যে পৃথক সেকথা নিউ টেস্টামেন্টে 
বারবার বলা হয়েছে। AD লুকে “যা কিছু ঈশ্বরের” এবং “যা কিছু সিজারের” বলে এই দুইয়ের 
পৃথক সত্তার ইঙ্গিত দেওয়া হয়েছে; বলা হয়েছে “যীশুর রাজ্য”এই “জাগতিক রাজ্য” থেকে 
AIS | রোমান সম্রাট কনস্টানটাইন যীশুর প্রতি আনুগত্য মেনে নিলে এই দুইয়ের মধ্যে পার্থক্যের 
অবসান হয়। পরবর্তী কালে পৌপেরা এই যুক্তিতে জাগতিক রাজ্যের ওপর প্রভুত্ব ও নিয়ন্ত্রণ 
বিস্তার করতে থাকেন যে, রাজার পার্থিব রাজ্য ঈশ্বরের স্বর্গীয় রাজ্যের অধীন এবং রাজার 
কাজকর্মের জন্য ঈশ্বরের কাছে তার প্রতিনিধি হিসেবে পোপ দায়বদ্ধ থাকেন। রোম সাম্রাজ্যের 
পতনের পর গোটা মধ্যযুগ ধরে পোপেরা পার্থিব রাজ্যের ওপর ক্ষমতা ও প্রভাব ব্যবহার 
করতে থাকেন। আর নিজেদের রাজক্ষমতার বৈধতা (legitimacy) লাভ করার জন্য পার্থিব 
রাজারা পোপের ওপর নির্ভরশীল হয়ে পড়েন। একাদশ-দ্বাদশ শতক থেকে পার্থিব শাসনব্যবস্থার 
ওপর চার্চের ক্ষমতা ও প্রভাব বিশেষভাবে বাড়তে থাকে। পরে চতুর্দশ শতকের শেষভাগ 
থেকে চার্চের প্রতৃত্ব পার্থিব রাজাদের চ্যালেঞ্জের মুখে পড়তে আরম্ভ করে। শেষে চার্চ ও রাজার 
(রাষ্ট্রের) মধ্যে অস্বস্তিকর সম্পর্ক ভেঙে পড়লে মধ্যযুগের অবসান ঘটে। 


* ডঃ মুখোপাধ্যায় কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগে “সুভাষচন্দ্র বসু চেয়ার ATR 


অশোককুমার মুখোপাধ্যায় : সেক্যুলারিজম 


ইউরোপে “সেক্যুলারিজম+ 
চার্চের প্রভাবমুক্ত হয়ে রাষ্ট্রের নিজন্ব পথে চলার প্রক্রিয়াকে বলা হয় sane aaah 
(secularization) যা মধ্যযুগের অবসানের পর থেকে পশ্চিম ইউরোপের সামাজিক ও 
বৌদ্ধিক জীবনকে প্রভাবিত করতে থাকে। মধ্যযুগের শেষ দিক থেকে “সেক্যুলারিজম'-এর 
মতাদর্শ গড়ে উঠতে থাকে এবং সপ্তদশ শতকে রাষ্ট্র ও চার্চের সংঘর্ষের পরিণামে “আধুনিক” 
উদারনীতিক রাষ্ট্রাদর্শ গড়ে ওঠে, যার অন্যতম উপাদান হলো ‘সেক্যুলারিজম’ ৷ অষ্টাদশ শতকের 
দ্বিতীয়ার্ধে “যুক্তিবাদের যুগে’ (Age of Reason) বা “বুদ্ধিবিভাসার যুগে’ (Age of 
Enlightenment) সেক্যুলারিজমের সাধারণ তত্ব গড়ে ওঠে । এই যুগে ‘সেক্যুলার’ মতের 
প্রধান সমর্থক ও প্রবক্তাদের অনেকেই, বিশেষ করে ইংল্যান্ডে এবং জার্মানিতে, তাদের ব্যক্তিগত 
জীবনে ধর্মকে সম্পূর্ণভাবে বর্জন করেননি। ভোলতেয়ারের মতো মানুষও মৃত্যুর পূর্ব মুহূর্তে 
ঈশ্বরের প্রতি তার বিশ্বাস ঘোষণা করেন এবং ধর্মীয় কুসংস্কারের প্রতি তীর ঘৃণা প্রকাশ করেন। 
দার্শনিক ইমানুয়েল কান্ট বিমূর্ত ধর্মকে মেনে নেন এবং ধর্মকে জীবনের একটি বিশেষ 
“অভিজ্ঞতা” হিসেবে দেখেন। বলা হয় যে, বুদ্ধিবিভাসার দার্শনিকগণ সেন্ট অগাস্টাইনের 
saia নগর” (Divive 01)-এর ধারণাকে ধ্বংস করেন, কিন্ত সেইসঙ্গে আধুনিক তথ্যের 
ভিত্তিতে সেরকমের কোন একটা ধারণা গড়ে তোলেন | ধীরে ধীরে সেক্যুলারিজমের আবির্ভাব 
ঘটতে থাকে যখন জাগতিক ঘটনাদির ব্যাখ্যা হিসেবে ধর্মীয় ধারণা ও প্রাতিষ্ঠানিক ব্যাপারগুলিকে 
জীবনের কেন্দ্রবিন্দু থেকে পরিসীমার দিকে সরিয়ে দেওয়া হয়। কান্টের মতে বুদ্ধিবিভাসার 
প্রধান অর্থ হলো মানুষের নিজস্ব ধ্যানধারণা গড়ে তোলার জন্য সাহস অর্জন করা। এইভাবে 
পশ্চিমী জ্বানতত্বে ও দর্শনে বৌদ্ধিক গুরুত্বের কেন্দ্রবিন্দু পরিবর্তিত হওয়ায় মধ্যযুগীয় এতিহ্য 
থেকে এক গুরুত্বপূর্ণ প্রস্থান সূচিত হয় এবং মানুষের আত্মশক্তির উদ্বোধন শুরু হয়। প্রকৃতি 
আর রহস্যময়ী থাকে না এবং অতীন্দ্রিয় অভিজ্ঞতার গুরুত্ব হাস পেতে থাকে। “শুদ্ধ-পবিত্র” 
বিষয়ের পরিবর্তে স্থায়ী জাগতিক aw (ল্যাটিন ভাবায় যার নাম “সেক্যুলারিস”) মানুষের 
মনোযোগ আকর্ষণ করতে আরম্ভ করে। এই “সেক্যুলার” দৃষ্টিভঙ্গি ক্রমে ক্রমে কলা, বিজ্ঞান, 
কখনই ধর্মবিরোধী বা ধর্মবিদ্বেষী নয়। এর শেকড় রয়ে গেছে মানবিক শক্তি ও তার সম্ভাবনার 
যুক্তিপূর্ণ ধারণার মধ্যে। ম্যাক্স হেববার, আর্নেস্ট ট্রোয়েলটশ্‌, লুই দুমো এবং পিটার বার্জার প্রমুখ 
পশ্চিমী পণ্ডিতেরা সকলেই স্বীকার করেছেন যে, প্রোটেস্টাম্ট মতাদর্শ, ব্যক্তিস্বাতন্ত্যবাদ এবং 
“সেক্যুলারিজম” এই তিনের মধ্যে আস্তর্যোগ রয়েছে। সঠিকভাবে ব্যাখ্যা করলে দেখা যাবে 
মানুষের মনে স্বর্গ ও মর্ত্যের মধ্যে যে নাড়ির যোগসূত্র ছিল তাকে কেটে দিয়ে ‘সেক্যুলার’ 
দৃষ্টিভঙ্গি মানুষের যুক্তিবাদী বৌদ্ধিক সত্তাকে প্রতিষ্ঠা করতে সাহায্য করেছে। 

প্রোটেস্টান্ট আন্দোলনের মূল বক্তব্য ছিল ঈশ্বর ও মানুষের মধ্যে সরাসরি সম্পর্ক 
স্থাপনের দাঁবি। যাজক শ্রেণীর প্রাতিষ্ঠানিক মধ্যস্থতা মানতে প্রোটেস্টান্টরা রাজি ছিলেন না। 
ধর্ম যে সম্পূর্ণ একটি ব্যক্তিগত বিষয় এই দাবির ভিত্তিতে এই ধর্মান্দোলনের সূচনা যার মূল 
বক্তব্য ছিল ব্যক্তিমানুষ নিজের মুক্তি (salvation) নিজেই খুঁজে নেওয়ার অধিকারী, সেজন্য 
কোন প্রাতিষ্ঠানিক মধ্যস্থৃতার প্রয়োজন নেই, বরং প্রাতিষ্ঠানিক মধ্যস্থতার ওপর রোমান 
ক্যাথলিকরা অতিমাত্রায় জোর দেওয়ার ফলে যাজকশ্রেণীর মধ্যে নানারকম দুর্নীতি দেখা দেয়। 
সুতরাং আপাতবিরোধী বলে মনে হলেও একথা সত্যি যে, সচেতনভাবে না চাইলেও পরোক্ষভাবে 


101 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-2, Nos.-1&2 


প্রোটেস্টান্ট ধর্মান্দোলন থেকেই সাধারণ ‘সেক্যুলার’ দৃষ্টিভঙ্গির জন্ম হয়। ব্যক্তি মানুষের 
জীবনকে নিয়ন্ত্রণ করার কোন অধিকার চার্চের নেই এমন দাবি করেই মার্টিন লুথারের প্রতিবাদ 
শুরু হয়েছিল। আর জন ক্যালভিন যে পিউরিটান মতবাদের প্রবর্তন করেন তা আরো একধাপ 
এগিয়ে গিয়ে ব্যক্তি মানুষের কর্তব্যবোধ ও কর্তব্যপরায়ণতার ওপর জোর দেয়, সময়ের যথাযথ 
সদ্যবহার করে পার্থিব সম্পদ সৃষ্টির প্রয়োজনীয়তার কথা বলে এবং রাষ্ট্রিক কর্তৃত্বকে ধর্মের 
বিষয় বলে মানতে রাজি হয়নি। লুথার-ক্যালডিনের এই ধর্মসংস্কার আন্দোলন আধুনিক 
রাষট্রচিস্তার উদ্বোধন ঘটায় এবং ‘সেক্যুলার’ দৃষ্টিভঙ্গি জম্মাতে সাহাষ্য করে। 

ইউরোপে “তিরিশ বছরের যুদ্ব”-এর অবসান ঘটিয়ে ওয়েস্টফালিয়া চুক্তির (১৬৪৮) 
মাধ্যমে আধুনিক জাতীয় রাষ্ট্রব্যবস্থার পত্তন হয় এবং এই চুক্তিতেই প্রথম জমিজমা প্রভৃতি পার্থিব 
সম্পত্তির মালিকানা চার্চের হাত থেকে নিয়ে রাষ্ট্রের কাছে হস্তাস্তরিত করার কথা বলা হয়। 
কিন্তু তখন পর্যস্ত ধর্মের প্রতি অনীহা বা ধর্মবিরোধিতার মনোভাব জাগেনি। অষ্টাদশ শতকে 
ফরাসি বিপ্লবের (১৭৮৯) পর চার্চবিরোধী মনোভাব একটি মতাদর্শে রূপান্তরিত হয় এবং 
“সেক্যুলার দৃষ্টিভজিকে সমাজ-জীবনের যুক্তিবাদী ভিত্তি হিসেবে গ্রহণ করা হয়। উনবিংশ 
শতকের মাঝামাঝি (১৮৫১) যখন জর্জ জ্যাকব হোলিয়েক “সেক্যুলারিজম” কথাটি প্রথম 
ব্যবহার করেন তখন এই দৃষ্টিভঙ্গি সামাজিক প্রগতির সামগ্রিক ধারণার অন্যতম উপাদান বা 
অঙ্গ হিসেবে পরিগণিত হয়। ফরাসি বিপ্লবের কিছু আগে থেকেই শান্ত্রভিত্তিক, যাজকশাসিত 
ধর্মের আদর্শের প্রতি বিরূপতা শুরু হয় এবং যুক্তিবাদকে সমাজ পুনর্গঠনের দর্শন বা নীতি 
হিসেবে গণ্য করা হতে থাকে। ধর্মান্ধতার পরিবর্তে যুক্তিবাদকে আশ্রয় করাই মুক্তবুদ্ধির সারবস্ত 
হিসেবে গৃহীত হয়। সমাজতন্বের অন্যতম প্রতিষ্ঠাতা অগুস্ত কৌত্‌ উনবিংশ শতকের প্রথমার্ধে 
“সেক্যুলার মনোভাবকে সমাজবিজ্ঞানসম্মত মতবাদ হিসেবে গণ্য করেন এবং মানুষের চিন্তাপ্রক্রিয়ার 
দৃষ্টিভঙ্গির অর্থ ধর্মবিদ্বেষ নয়। সমাজ ও ব্যক্তির কাছ থেকে ধর্মকে সরিয়ে দেওয়া সেক্যুলারিজমের 
উদ্দেশ্য নয়। প্রখ্যাত ফরাসি সমাজতাত্বিক এমিল দুখেইম ধর্মের সামাজিক ভূমিকা ও তার 
প্রয়োজনীয়তার ওপর জোর দেন, Re তার কাছে ধর্মের রূপ নিছক প্রাতিষ্ঠানিক ছিল না। 
(rationalisation) বৃহত্তম এতিহাসিক এঁতিহ্যের অঙ্গ হিসেবেই দেখেছেন। কার্ল মার্কস যে 
সাম্যবাদী (কমিউনিস্ট) সমাজের ছবি এঁকেছিলেন তা ছিল ‘সেক্যুলার’ মনোভাবের ওপর 
প্রতিষ্ঠিত। রাষ্ট্রদার্শনিক টমাস হব্স এবং জন লক নিজ নিজ দৃষ্টিকোণ থেকে 
সুন্দর সংজ্ঞা দেখা যায় আমেরিকা যুক্তরাষ্ট্রের সংবিধানের প্রথম সংশোধনে (১৭৯১) যা 
আমেরিকার নাগরিকদের অন্যতম মৌলিক অধিকার হিসেবে গৃহীত হয়েছে। এই সংশোধনে বলা 
হয়েছে যে, রাষ্ট্র নিজে কোন চার্চ প্রতিষ্ঠা করবে না, কোন চার্চবিশেষকে সমর্থন করবে না, 
কোন ধর্মের ওপর নিষেধাজ্ঞা জারি করবে না, এবং সেইসঙ্গে বলা হয়, নাগরিকদের তাদের 
পছন্দমতো ধর্মমত মেনে চলার অথবা কোন ধর্মমতে বিশ্বাস না করার পূর্ণ অধিকার থাকবে 
যা রাষ্ট্র কখনোই কেড়ে নিতে পারবে না। আমেরিকায় টমাস জেফারসনের উদ্যোগে ও নেতৃত্বে 
চার্চ ও রাষ্ট্রের পৃথকীকরণের নীতি গৃহীত হয়। তিনি যখন বলেন যে, ধর্মসংক্রান্ত ব্যাপারে 
রাষ্ট্রের নিজস্ব কোন মতামত বা পছন্দ থাকতে পারে না তখন ধর্ম বলতে তিনি মূলত প্রাতিষ্ঠানিক 
ধর্ম বোঝাতে চেয়েছেন। 
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ভারতে ধর্মনিরপেক্ষতা 


ভারত উপমহাদেশে ব্রিটিশ সাম্রাজ্যবাদের হাত থেকে স্বাধীনতা এসেছিল ধর্মের নামে বীভৎস 
এর অর্থ করা হলো এই যে, রাষ্ট্র সকল ধর্মসম্প্রদায়কে সমান সম্মান জানাবে এবং ব্যক্তির 
ধর্মবিশ্বাসের কারণে তার প্রতি বৈষম্যমূলক আচরণ করবে না। রাষ্ট্র কোন বিশেষ ধর্মের প্রতি 
কোন বিশেষ পক্ষপাত ও পৃষ্ঠপোষকতা দেখাবে না। রাষ্ট্র সকল ধর্মসম্প্রদায়ের নিজস্ব ধ্যানধারণী 
বজায় রাখার অধিকার রক্ষা করবে। ভরতীয় সংবিধানে ধর্মনিরপেক্ষতার পক্ষে গৃহীত ব্যবস্থার 
মধ্যে রয়েছে ধর্মীয় সংখ্যালঘু সম্প্রদায়ের নিজস্ব আচার-অনুষ্ঠান পালন করার এবং পছন্দমতো 
নিজস্ব শিক্ষাপ্রতিষ্ঠান স্থাপন ও পরিচালনা করার অধিকার । রাষ্ট্র বৈষম্যশূন্যভাবে এইপ্রতিষ্ঠানগুলিকে 
আর্থিক ও অন্যান্য সাহায্য মঞ্জুর করতে পারবে। ধর্মনিরপেক্ষতার নামে এইভাবে ধর্মসম্প্রদায়ভিত্তিক 
মানসিকতা ও কাজকর্মকে রক্ষা করার ও সাহায্য করার ব্যবস্থা হয়েছে, যার ফলে ধর্মসম্প্রদায়ভিত্তিক 
মতান্ধতাকে প্রশ্রয় দেওয়ার সুন্দর ব্যবস্থা করা হয়েছে এবং তার পূর্ণ সুযোগ নিচ্ছে ধর্মীয় 
মৌলবাদী ARE ভারতে এরকম অনেক ধর্মসম্প্রদায় আছে যারা তাদের ধর্মমতের ও ধর্মচিরণের 
দোহাই দিয়ে নানারকম কাজকর্ম করছে যার ফলে রাষ্ট্রিক উদারনীতির বিরুদ্ধাচরণ করা হচ্ছে, 
সামাজিক প্রগতি ব্যাহত হচ্ছে, নারী ও শিশুর প্রতি অমর্যাদাকর ব্যবহার করা হচ্ছে। এসবের 
নিট ফল হচ্ছে মানবাধিকার লঙ্ঘন এবং বিকৃত গণতন্ত্রের প্রতিষ্ঠা। শাহ বানো মামলায় সুপ্রিম 
কোর্টের রায়কে উল্টে দিয়ে মুসলিম নারীদের অধিকার রক্ষা আইন প্রণয়ন করে রাষ্ট্র আসলে 
ধর্মীয় মৌলবাদের কাছে আত্মসমর্পণ করেছে। একইভাবে সলমন রুশদির 'দ্য স্যাটানিক ভার্সেস’ 
বইটিকে সরকারি আদেশে নিষিদ্ধ করা হয়েছে। ভারতরাষ্ট্রের এই ধরণের কাজকর্ম “সেক্যুলার” 
আদর্শ থেকে তার বিচ্যুতিই সূচিত করে। এটা অত্যন্ত স্পষ্ট যে, এই ধরণের রাষ্ট্রিক সিদ্ধান্তের 
পেছনে আছে নির্বাচনী রাজনীতি এবং ধর্মের নামে বিশেষ ধর্মসম্প্রদায়ের প্রভাবিত ভেটব্যাঙ্ক 
হস্তগত করার অশুভ ইচ্ছা। এর অর্থ ধর্মীয় অনুভূতির কাছে রাজনীতিক আবেদন, যাকে কোন 
অর্থেই “সেক্যুলার, বলা যায় না। 

এই প্রসঙ্গে একটি প্রাসঙ্গিক প্রশ্ন তোলা যেতে পারে: ভারতে গণতান্ত্রিক ABIL গৃহীত 
হলেও স্বাধীনতালাভের পর অর্ধশতকের মধ্যেও সকল ভারতীয় নাগরিকদের জন্য একই পৌর 
সংহিতা (ইউনিফর্ম সিভিল কোড) প্রণয়ন করা গেল না কেন? এই ধরনের আইন প্রণয়নের 
জন্য সংবিধানের ৪৪ সংখ্যক ধারায় রাষ্ট্রের প্রতি নির্দেশ থাকা সত্ত্বেও একাজে বিন্দুমাত্র অগ্রগতি 
যে হল না তার কারণ খুঁজে পাওয়া খুবই সোজা । এমন আইন বলবৎ হলে যে বিশেষ 
ধর্মসন্প্রদায়ের স্থিতস্বার্থে আঘাত লাগবে, তাদের ভোট হারাবার ভয়েই এমন আবশ্যকীয় আইন 
আজ পর্যন্ত প্রণয়ন করা গেল না। ভারতীয় গণতান্ত্রিক রাষ্ট্রের এই সিদ্ধান্ত কোন অর্থেই 
“সেক্যুলার” রাজনীতির পরিচয় বহন করে না। সবচেয়ে দুঃখের বিষয় হল ভারতে সকল 
রাজনৈতিক দল এই দোষে দোবী। গণতান্ত্রিক শাসনব্যবস্থায় ভোট সংগ্রহের প্রতিযোগিতায় এমন 
অবস্থা হয়তো অবধারিত, কিন্তু সে কারণেই তা গ্রহণযোগ্য হয়ে যায় না। ইউরোপে চার্চের 
অত্যাচার ও ব্যভিচারের বিরুদ্ধে প্রতিবাদ হিসেবেই “সেক্যুলার” মনোভাবের জন্ম হয়েছিল, 
কিন্তু ভারতে আধুনিকতার স্বার্থে তথাকথিত ধর্মনিরপেক্ষতার ধুয়ো তুলে প্রকারাস্তরে ধর্মীয় 
কুসংস্কার ও মৌলবাদকে প্রশ্রয় দেওয়া হচ্ছে। এমন হওয়াটাই স্বাভাবিক, কেননা ইউরোপ প্রথমে 
“রেনেশীস" ও পরে রিফর্মেশন-এর আন্দোলনের মাধ্যমে কৃষ্টির মুক্তি ও মুক্তবুদ্ধির সাধনা 
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করে সফল হয় এবং তারপর ধাপে ধাপে সর্বজনীন ভোটাধিকারের ভিত্তিতে উদারনীতিক 
গণতান্ত্রিক শাসনব্যবস্থার প্রবর্তন করা SH | সুতরাং যথাযথ অর্থে “সেক্যুলার” হওয়া ইউরোপের 
মানুষের পক্ষে সম্ভব হয়েছিল এবং সেই মূল্যবোধে অনুপ্রাণিত যে মানুষেরা আমেরিকা যুক্তরাষ্ট্রের 
গণতান্ত্রিক সংবিধান রচনা করেছিলেন তারাও সেখানে প্রথম থেকেই যথার্থ ‘সেক্যুলার’ রাষ্ট্র 
গঠন করতে সক্ষম হয়েছিলেন। কিন্তু ভারতে সামস্ততান্ত্রিক আর্থ-সামাজিক ব্যবস্থার উচ্ছেদের 
আগেই এবং কোনরকম ব্যাপক সাংস্কৃতিক নবজাগরণের অভিজ্ঞতা লাভ করার আগেই রাষ্ট্রিক 
শাসনব্যবস্থার প্রবর্তন করা হয়। সেই কারণে সর্বজনীন ভোটাধিকারের ভিত্তিতে গঠিত গণতান্ত্রিক 
শাসনব্যবস্থায় রাজনৈতিক ক্ষমতা অর্জন করা ও সেই ক্ষমতাকে বজায় রাখার রাজনীতি ভারতে 
‘সেক্যুলার’ ধারণাটির পূর্ণ রূপায়ন করতে এবং তদনূষায়ী রাষ্ট্রিক-সামাজিক ব্যবস্থা প্রবর্তন 
করতে সমর্থ হয়নি। মধ্যযুগীয় ইউরোপে চার্চকেন্দ্রিক ধর্মের ব্যভিচার উঠেছিল চরমে যার বিরুদ্ধে 
জুলস্ত প্রতিবাদ বেরিয়ে এসেছিল লুথার, ভোলতেয়ার প্রমুখ মানুষের বক্তব্য ও কাজকর্ম থেকে। 
সুতরাং ইউরোপ চার্চকেন্দ্রিক প্রাতিষ্ঠানিক ধর্ম থেকে রাষ্ট্রকে সম্পূর্ণভাবে বিচ্ছিন্ন করার পথ 
গ্রহণ করেছিল, কিন্তু ভারতবর্ষের অবস্থা ইউরোপের অবস্থা থেকে ভিন্ন। 

ভারতীয় ‘af ও ধর্মীয় মৌলবাদ 

ভারতীয় মননে ও রাষ্ট্রিক-সামাজিক ব্যবস্থায় অতি প্রাচীনকাল থেকেই “nf মানুষের জীবনের 
সঙ্গে, পৌরসমাজের (সিভিল সোসাইটি) সঙ্গে, এবং রাষ্ট্রিক-সাংস্কৃতিক উপরিকাঠামোর সঙ্গে 
অঙ্গাঙ্গীভাবে জড়িত হয়ে আছে। ভারতীয় “ধর্ম ও ইউরোপীয় “রিলিজিয়ন' এক জিনিষ নয়। 
ধর্মের অর্থ ও ব্যঞ্জনা রিলিজিয়নের অর্থ ও ব্যঞ্জনা থেকে অনেক বড় এবং বেশি। যা সমাজকে 
ও জীবনধারাকে ধরে রাখে তারই নাম ধর্ম যা কোনভাবেই প্রতিষ্ঠানসর্বস্ব বা আচার-বিচার 
সর্বস্ব নয়। রামায়ণে রাম ও রাবণের মুখে এবং মহাভারতে ভীষ্ম, যুধিষ্ঠির, বিদুর ও কৃষ্ণের 
মুখে ধর্মের ব্যাখ্যা বিভিন্ন পরিস্থিতিতে ব্যঞ্জিত হয়েছে, তার ব্যাপ্তি বিশাল, তা এক উচ্চস্তরের 
মানসিক প্রস্তুতি ও সামাজিক শৃঙ্খলার কথা বলে, যার অনুশাসন রাজা থেকে প্রজা সকলেরই 
কর্তব্যবোধের পরিসীমা নির্দিষ্ট করে দেয় ও তাদের সামাজিক সত্তার স্বরূপ উদ্‌ঘাটন করে। 
ভারতীয় এতিহ্যে সাধারণ ও মৌলিক অর্থে “ধর্ম বলতে “নীতিনিষ্ঠ কর্তব্য” (righteous 
duties) বোঝায়। এই অর্থে “ধর্ম' হল আচার-বিচার কন্টকিত পুরোহিততন্ত্র থেকে সম্পূর্ণ 
আলাদা | 'ধর্ম-এর এই শাশ্বত অর্থের সঙ্গে পরবর্তীকালের ধর্মীয় মৌলবাদ ও আধুনিককালের 
ধর্মীয় সাম্প্রদায়িকতার আসমান-জমিন তফাত। . 

‘মৌলবাদ’ কথাটির উৎপত্তি “মুল” থেকে। যদি মৌলবাদ বলতে কোনকিছুর মূলে গিয়ে 
তাকে ভালোভাবে জানার প্রচেষ্টা বোঝায় তাতে আপত্তিকর কিছু থাকতে পারে at কিন্ত 
অর্থবিকারের প্রক্রিয়ায় আজ “মৌলবাদ” বলতে বোঝায় এক অসহিষুঃ মনোভাব, যার দরুণ 
এক একটি সম্প্রদায় তাদের আপন আপন ধর্মীয় বিশ্বাস ও আচার-অনুষ্ঠানকে চরম সত্য এবং 
সে কারণে BAR ও সকলের পক্ষে অবশ্যপালনীয় বলে মনে করে। বিপত্তিটা এখানেই। 
মৌলবাদীর মনোভাব ও চরিত্র সত্যানুসন্ধানের বিপরীত। কোন শাস্ত্রীয় অনুশাসনের মধ্যে যে 
বিভ্রান্তি থাকার সম্ভাবনা থাকতে পারে মৌলবাদ সেই সম্ভাবনা মানতে রাজি নয়। মৌলবাদীর 
মতে তার কাছে প্রতীয়মান সত্যই শেষ কথা, সুতরাং অন্য কোন বিকল্প মতকে তিনি কিছুতেই 
সহ্য করতে রাজি নন। মনে রাখা উচিত কোন এক মুহুর্তে সমাজের অধিকাংশ মানুষের সমর্থন 
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থাকাটাই সত্য-নিরাপণের মাপকাঠি নয়, কখনই নয়। তাৎক্ষণিক ক্ষেত্রে যা সত্য বলে মনে হয় 
তা স্থানকালপান্রের বিভিন্নতায় নতুনভাবে প্রতীয়মান হতে পারে। এই কথাটি মেনে নেওয়ার 
মতো মানসিক ও বৌদ্ধিক ওদার্য থাকে না বলেই মৌলবাদ অশ্রদ্ধেয় ও বর্জনীয়। সেজন্যই 
ব্যক্তি মতাদর্শকে, সামাজিক কাঠামোকে ও রাষ্ট্রিক ব্যবস্থাকে ‘সেক্যুলার’ করা প্রয়োজন। “সেক্যুলার, 
দৃষ্টিভঙ্গি গণতন্ত্র গড়ে তোলার জন্য একাস্তভাবেই প্রয়োজন। সেজন্য যথাযথ অর্থে ভারতীয় 
এতিহ্যে ধর্ম বলতে যা বোঝায় তার থেকে দূরে থাকার বা তার সম্বন্ধে নিরপেক্ষ থাকার 
প্রয়োজন নেই। স্বামী বিবেকানন্দের ভাষায় বলা যায়, যথার্থ “ধর্ম হল এক ধরনের উচ্চস্তরের 
অভিজ্ঞতা বা বোধ (realisation) যা সত্যকে পূর্ণাঙ্গরূপে দেখতে সাহায্য করে। 'ধর্ম' বলতে 
তিনি মতবাদ বা তাত্বিক যুক্তি-তর্ক বোঝেননি। তাত্বিক মতবাদ বা আচার-অনুষ্ঠানাদি হল 
ধর্মের বাহ্যরূপ, বহিরঙ্গ বিশেষ এবং এক ধরণের নিন্নস্তরের প্রকাশ। ধর্মের মূল উদ্দেশ্য হল 
মানুষের জীবনের পরিপূর্ণ আত্মিক বিকাশ ঘটানো, যা ঘটলে এই বোধ জন্মায় যে মনুষ্যত্বের 
মাপকাঠিতে মানুষে মানুষে কোন প্রভেদ নেই। ধর্মের নামে যুক্তি-তর্ক, প্রচেষ্টা, উৎসাহ বা উদ্দীপনা 
সবকিছুই হল ধর্মের উচ্চস্তরের বোধে উন্নীত হওয়ার সোপান মাত্র__সেগুলি ধর্মের সারবস্ত 
নয়। ধর্মের উচ্চস্তরের বোধে উন্নীত হওয়ার পথও একাধিক-_ জ্ঞানযোগ, কর্মযোগ, ভক্তিযোগ 
ও রাজযোগ। কোনটাই শেষ কথা বলে না, প্রতিটি যোগই মানুষকে তার চিন্তাশক্তি 
আশ্রয় করে জীবন সংগঠিত করার কথা বলে। সুতরাং যা মানুষের জীবনকে ধরে রাখে, তাকে 
পথভ্রষ্ট হতে দেয় না, তাই 'ধর্ম”। মৌলবাদ যুক্তিবিরোধী ও হৃদয়হীন, সুতরাং মৌলবাদের সঙ্গে 
ধর্মের কোন মিল বা সঙ্গতি থাকতে পারে না। ন্যায়নীতিসম্মত যুক্তিনিষ্ঠতা প্রকৃত ধর্মের 
সারবন্ত। এই অর্থে ধর্মের প্রতি “নিরপেক্ষ” নীতি গ্রহণ করার অর্থ হবে নীতিনিষ্ঠ কর্তব্যপরায়ণতা 
সম্পর্কে নিরপেক্ষ হওয়া, তার থেকে দুরে থাকা । এই অর্থে ধর্মনিরপেক্ষতা কোনভাবেই কাম্য 
হতে পারে না। 

সৌলবাদীরা অন্যের ধর্মকে আঘাত করতে চায় এবং পারলে ধ্বংস করতে চায়। আর 
“সেক্যুলার” মতাবলম্বীরা চায় ধর্ম থাক একাস্তই ব্যক্তিগত ব্যাপার হয়ে; অন্যের ধর্মের ওপর 
আঘাত করা তাদের উদ্দেশ্য বা অভিপ্রায় কোনটাই নয়। “সেক্যুলার দৃষ্টিভঙ্গি যে কোন আত্মসর্বন্ব 
(exclusive) ধর্মীয় মনোভাবের সম্পূর্ণ বিরোধী | ইউরোপে “সেক্যুলার” আন্দোলন চার্চকেন্দিক 
আত্মসর্বস্ব যাজকশ্রেণীর অত্যাচার ও ব্যাভিচারের হাত থেকে মানুষকে বাঁচাবার জন্যই গড়ে 
উঠেছিল, মানুষের বিচারবুদ্ধিকে মুক্তি দিতে চেয়েছিল। 

এই প্রসঙ্গে একটি বছল প্রচারিত ধারণার নিরসন করা উচিত। “সেক্যুলারিজম” বলতে 
ভারতে অনেকেই অনেক সময় যা বোঝেন তা হলো “সর্ব ধর্ম সমভাব'। অর্থাৎ বলা হয় যে, 
‘সেক্যুলার’ রাষ্ট্র সব ধর্মকে সমদৃষ্টিতে দেখবে এবং সকল ধর্মসম্প্রদায়ের প্রতি সমান ব্যবহার 
করবে। কিন্তু কোন আধুনিক “সেক্যুলার' রাষ্ট্র বা প্রশাসন এই ভাবকে তার আদর্শ হিসেবে গ্রহণ 
করতে পারে না। কেননা, অনেক ভুল বোঝাবুঝি এবং বিভ্রান্তির সূত্রপাত হয় এই সমভাবী 
দৃষ্টিভঙ্গি থেকেই। রাষ্ট্র যদি সব ধর্মসম্প্রদায়ের প্রতি সমান দৃষ্টি দিতে এবং তাদের প্রতি সমান 
কৃপা বর্ষণ করতে আরম্ভ করে তাহলে রাষ্ট্রকে সব ধর্মসম্প্রদায়ের উদ্দেশ্য ও কাজকর্ম ভালো 
করে বুঝতে হবে এবং সে কাজ করতে গিয়ে ক্রমে ধর্মসম্প্রদায়সংক্রাস্ত বিষয়াদি রাষ্ট্রের 
কর্তব্যকর্মের মধ্যে ভালোরকমই চলে আসবে, রাষ্ট্রের ধর্মসম্প্রদায়গুলির সঙ্গে বিতর্কে জড়িয়ে 
পড়ার সম্ভাবনা থাকে, এবং তার ফলে রাষ্ট্রের দৃষ্টিভঙ্গি ও মনোভাব আর ‘সেক্যুলার’ থাকবে 
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না। রাষ্ট্রের নীতি ও আচরণে যদি একবার কোন ধর্মসম্প্রদায়ের প্রতি কোনভাবে কিছু পরিমাণেও 
পক্ষপাত দেখা যায়, যা ব্যবহারিক কর্মক্ষেত্রে নির্বাচনী রাজনীতির খাতিরে অসম্ভব কিছু নয়, 
তাহলে রাষ্ট্র তার নিজস্ব বৈশিষ্ট্য হারিয়ে ফেলে, এবং ধর্ম ও রাষ্ট্রের মধ্যে সীমারেখা বিলুপ্ত 
হয়। আজ পৰ্যন্ত প্রজাতাস্ত্রিক ভারতরাষ্ট্রের ইতিহাসে যথাযথ ‘সেক্যুলার’ দৃষ্টিভঙ্গি গ্রহণ করা 
হয়নি বা সম্ভব হয়নি অনেকটাই এই কারণে যে, “সেক্যুলার, দৃষ্টিভঙ্গির অর্থ করা হয়েছে ‘সর্ব- 
ধর্ম-সমভাব*। এই সমভাবের দৃষ্টিভঙ্গি একধরণের দর্শন বা মানসিকতা যা ব্যক্তি বা গোষ্ঠীর 
কাছে গ্রহণযোগ্য হতে পারে এবং এই ভাবে ধর্মসম্প্রদায়গুলিকে দেখা মোটেই খারাপ কিছু নয়, 
কিন্তু এই দৃষ্টিভঙ্গি “সেক্যুলার, রাষ্ট্রের পক্ষে অচল এবং তা গ্রহণয়োগ্য AA | “সেক্যুলার, রাষ্ট্রকে 
তার “সেক্যুলার” চরিত্র বজায় রাখতে হলে ACH সব ধর্মসম্প্রদায় থেকে নিজেকে সচেতন দুরত্বে 
রাখতে হবে। সেক্যুলার রাষ্ট্রের কোন রাষ্ট্রীয় আধিকারিকের পক্ষে ব্যক্তিগতভাবে নিশ্চয়ই তার 
পছন্দের কোন ধর্মসম্প্রদায়ের সঙ্গে সম্পর্ক রাখা যেতে পারে এবং বিভিন্ন ধর্মীয় আচার- 
অনুষ্ঠানে ব্যক্তিগত ভূমিকায় অংশগ্রহণ করা যেতে পারে। কিন্তু রাষ্ট্রীয় এবং সরকারি কাজের 
সূত্রে রাষ্ট্রের সুযোগ-সুবিধা গ্রহণের সঙ্গে একাজ করা উচিত নয়। যদি এমন কাজ করা হয় 
তাহলে সাধারণ মানুষের মনে রাষ্ট্রের এবং সরকারের ‘সেক্যুলার’ চরিত্র সম্বন্ধে ভুল ভাবমূর্তির 
সৃষ্টি হবে যা ক্রমে ক্রমে রাষ্ট্রের নিজস্ব ‘সেক্যুলার’ চরিত্র নষ্ট করে দেওয়ার পক্ষে যথেষ্ট। যথার্থ 
‘সেক্যুলার’ রাষ্ট্রের চোখে ধর্মীয় সংখ্যাগুরু ও ধর্মীয় সংখ্যালঘুর প্রশ্নটি অবাস্তর হয়ে পড়ে, কারণ 
“সেক্যুলার” রাষ্ট্রের কাছ থেকে ধর্মসম্প্রদায়ের নামে কেউই কোন বিশেষ সুযোগ-সুবিধা দাবি 
করার অধিকারী নয়। জন কেনেডিকে যখন তার রাষ্ট্রপতি নির্বাচনের প্রচারপর্বে(১৯৬০) 
জিজ্ঞাসা করা হয়েছিল যে, রাষ্ট্রপতি নিবচিত হলে তাঁর মতো একজন নিষ্ঠাবান রোমান 
ক্যাথলিকের পক্ষে পোপের প্রতি তার আনুগত্য তার রাষ্ট্রপতি হিসেবে কাজকর্মে কোন বাধার 
সৃষ্টি করবে কি-না, তখন তিনি নির্থিধায় বলেন “If 1 have to choose between my 
country and my religion, I shall unhesitatingly choose my country.” 
এই হলো যথার্থ ‘সেক্যুলার’ দৃষ্টিভঙ্গি। রাষ্ট্রিয় কাজকর্মের ক্ষেত্রে কোন ধর্মসম্প্রদায়প্রভাবিত 
আচরণ করা ‘সেব্যুলার’ রাষ্ট্রের পক্ষে নীতিবহির্ভূত। কিন্তু স্বাধীন ভারতের রাষ্ট্রিক-রাজনীতিক 
অভিজ্ঞতায় এযাবৎ এই অর্থে ‘সেক্যুলার’ নীতি অনুসরণ করার কোন চিহ্নই দেখা যাচ্ছে না। 
‘সেক্যুলার’ মানসিকতা মূলত একটি জীবনদর্শন এবং একটি সাংস্কৃতিক ধারণা যা ভারতীয় 
সমাজে গড়ে তোলা একটি দুষ্কর কাজ, ঠিক যেমন গণতন্ত্রের অন্তর্নিহিত সাম্যের আদর্শ ভারতীয় 
. সমাজে প্রতিষ্ঠিত করা একটি দুঃসাধ্য কাজ। তবে সৎ প্রচেষ্টা থাকলে এই দুটি কাজ একেবারে 
অসম্ভব কিছু নয়। কিন্তু সেজন্য উপযুক্ত ‘সেক্যুলার’ নেতৃত্বের প্রয়োজন সর্বাধিক। 


সেক্যুলারিজম ও সেক্যুলার নেতৃত্ব 

‘সেক্যুলার’ মূল্যবোধে প্রাণিত হয়েও কোন ব্যক্তির পক্ষে ব্যক্তিগতভাবে ধর্মনিষ্ঠ থাকা সম্ভব। 
“সেক্যুলার, দৃষ্টিভঙ্গির অর্থ যদি ধর্মের প্রতি বিদ্বেষ বোঝায় তাহলে তার মাধ্যমে ব্যক্তির বা 
সমাজের মঙ্গল সম্ভব নয়। ‘সেক্যুলার’ হওয়ার অর্থ অধার্মিক বা ধর্মবিদ্বেষী হওয়া নয়, এমন 
কি ধর্ম সম্বন্ধে পুরোপুরি উদাসীন বা অজ্ঞ হওয়াও নয়। ধর্ম সম্বন্ধে অজ্ঞতা কিন্তু নাস্তিকতা 
করেই এই অবস্থান গ্রহণ করেন যে, ঈশ্বর আছেন কি নেই, সে সম্বন্ধে জানতে তিনি আগ্রহী 
নন। নাস্তিকতার (atheism) সঙ্গে সেক্যুলারিজমের সহাবস্থান সম্ভব এবং স্বাভাবিক। আবার 
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একই সঙ্গে ধর্মবিশ্বাসী হওয়া ও ‘সেক্যুলার’ মনোভাবের অধিকারী হওয়া সম্ভব। ১৯৪৮ সালের 
৬-৭ ডিসেম্বর গণপরিষদে ধর্ম সংক্রাস্ত মৌলিক অধিকার বিষয়ে আলোচনার সময় এই বক্তব্যটি 
খুব স্পষ্ট করেই তুলে ধরেছিলেন পণ্ডিত লক্ষ্মীনারায়ণ মৈত্র এবং অনস্তশয়নম্‌ আয়েঙ্গার। তাদের 
মতে ভারতের সংবিধানে সৌলিক অধিকার অধ্যায়ে “সেক্যুলার” জীবনাদর্শ গ্রহণের অর্থ ধর্মের 
বিরোধিতা করা নয়। ব্যক্তিগত জীবনে ধর্মবিশ্বাসী হয়েও রাষ্ট্রিক ও রাজনীতিক কাজকর্মে 
‘সেক্যুলার’ মনোভাবের অধিকারী হওয়া যে সম্ভব আমাদের দেশে তার শ্রেষ্ঠ উদাহরণ নেতাজি 
সুভাবচন্দ্র। ‘সেক্যুলার’ দৃষ্টিভঙ্গি যথার্থ ধর্মীয় বহুত্ববাদের সহায়ক এবং সেই বিচারে গণতান্ত্রিক 
সমাজগঠনের পক্ষে অনুকুল | গত প্রায় আড়াই হাজার বছর ধরে ভারতবর্ষে বনুত্ববাদী সমাজগঠনের 
পরীক্ষা নিরীক্ষা চলছে যা কখনো সফল হয়েছে, আবার কখনো ব্যর্থ হয়েছে। এই নিরবচ্ছিন্ন 
প্রক্রিয়াকে রবীন্দ্রনাথ “শক-হুনদল, পাঠান-মোগল, এক দেহে হল লীন” বলে বর্ণনা করেছেন। 
বহুত্ববাদী সমাজদর্শন ও রাষ্ট্রদর্শন মৌলবাদবিরোধী, কারণ তা নিজের পছন্দ বা মত থেকে 
ভিন্ন কোন মতবাদ, সমাজব্যবস্থা বা রাষ্ট্রব্যবস্থাকে সহ্য করার ও তার সঙ্গে সমীকরণ প্রতিষ্ঠা 
করার শিক্ষা দেয়। মানসিক কুপমণ্ডুকতা ও অন্ধত্ব থেকে মৌলবাদের জন্ম হয়, যার বিরুদ্ধে 
সবচেয়ে কার্যকরী প্রতিবিধান হল “সেক্যুলার' দৃষ্টিভঙ্গি ও মূল্যবোধ। সেক্যুলারিজম যা শেখায় 
তা হল ধর্মবিশ্বাস, ধর্মমত, ধর্মাচরণ সম্পূর্ণভাবে ব্যক্তিগত ব্যাপার, এবং এগুলি কখনই রাষ্ট্রের 
উদ্দেশ্য ও কাজকর্মের এক্তিয়ারভুক্ত হওয়া উচিত নয়। সুভাষচন্দ্র তার সমগ্র জীবনে সব সময় 
ধর্মের সারবস্ত্রতে বিশ্বাস করতেন, যেমন করতেন স্বামী বিবেকানন্দ | সুভাষচন্দ্র সব সময় নিজের 
সঙ্গে গীতা রাখতেন এবং সংকটময় মুহূর্তে গীতা পাঠ করে অন্তরের মধ্যে নতুন উৎসাহ ও 
নিভীকতা লাভ করতেন। তীর নিজের স্বীকারোক্তি থেকেই এ তথ্য জানা যায়। তিনি জার্মানিতে 
ও পূর্ব এশিয়ায় যুদ্ধের মধ্যেও গভীর রাতে একা ধ্যান করতেন। কিন্তু সুভাষচন্দ্র কখনই তার 
ধর্মবিশ্বাসকে বা ব্যক্তিগত ধর্মাচরণকে তার রাজনীতির সঙ্গে বা রাষ্ট্রীয় কাজকর্মের সঙ্গে 
মেশাননি। তার রাজনীতিক ও প্রশাসনিক ভুমিকায় তিনি অত্যন্ত সচেতনভাবেই নিজস্ব ধর্মাচরণ 
এড়িয়ে চলতেন। ধর্ম এবং রাজনীতি বা রাষ্ট্রের কাজকর্ম যে সম্পূর্ণভাবে আলাদা দুই জগতের 
বিষয় তা তিনি নিজে যেমন মেনে চলতেন, তেমনই অন্যদেরও তা মেনে চলতে বাধ্য করতেন। 
আজাদ হিন্দ সরকারের রাষ্ট্রপ্রধান ও আজাদ হিন্দ ফৌজের সর্বাধিনায়ক হিসেবে সুভাষচন্দ্র 
অনেকবার তার নীতি নির্ধারণে, সিদ্ধান্ত গ্রহণে ও আচরণে এর প্রমাণ রেখেছেন। সেজন্যই 
তিনি হতে পেরেছিলেন যথার্থভাবে “নেতাজি'। তিনি হিন্দ্-মুসলিম-শিখ-বৌদ্ধ-পারসিক-জৈন- 
খ্রিষ্টান সব ধর্মের মানুষকে দেশ সেবায় ও স্বাধীনতার সংগ্রামে টেনে আনতে পেরেছিলেন, 
তাদের উদ্বুদ্ধ করতে ও স্বার্থত্যাগ করতে শেখাতে পেরেছিলেন। নির্ভেজাল “সেক্যুলার 
দৃষ্টিভঙ্গির ওপর প্রতিষ্ঠিত ছিল ধর্মবিশ্বাসী সুভাষচন্দ্রের দেশপ্রেমের রাজনীতি। তিনি বারবার 
বলেছিলেন, “আমাদের স্বপ্নের স্বাধীন সমাজতান্ত্রিক ভারতবর্ষে প্রত্যেক মানুষের ধর্মাচরণের 
স্বাধীনতা থাকবে, কিন্তু রাজনৈতিক স্বার্থে ধর্মকে ব্যবহার করার অধিকার কাউকে দেওয়া হবে 
না।” এটাই হলো সেক্যুলারিজমের মুল কথা। 

একটা উপায় বা পথ যার মাধ্যমে স্বাধীন, বনুত্ববাদী, গণতান্ত্রিক সমাজ গঠনের লক্ষ্যে পৌছোন 
সহজ হয়। রাষ্ট্র কোন বিশেষ ধর্মসম্প্রদায়ের মতামত ও আচরণের পৃষ্ঠপোষকতা করলে অন্য 
ধর্মসম্প্রদায়ের মানুষেরা রাষ্ট্রের কাছ থেকে সমান সুযোগ-সুবিধা এবং সুবিচার পাবে না, এবং 
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সমাজে স্বাভাবিক স্বাধীন বিচার ব্যাহত হবে, সমাজে শাস্তি নষ্ট হবে। এই কারণেই রাষ্ট্রকে 
ধর্মসম্প্রদায় থেকে আলাদা করার কথা বলা হয় “বৈচিত্রের মধ্যে ay” নীতি সব মনুষ্যসমাজের 
ক্ষেত্রেই কম-বেশি প্রযোজ্য, আর বিশাল জনগোষ্ঠীর দেশে তা বিশেষভাবে প্রযোজ্য | “সেক্যুলার? 
দৃষ্টিভঙ্গি এই মহান সাংস্কৃতিক নীতিকে জীবনে রূপায়িত করার কাজে বিশেষভাবে সহায়ক হয়, 
সেজন্যই সেক্যুলারিজমের প্রয়োজন। কিন্তু যদি ‘সেক্যুলার’ মনোভাবের আড়ালে, নির্বাচনী 
রাজনীতির তাগিদে, ক্ষুদ্র মানসিকতার দরুণ সমাজে ভেদবুদ্ধি জাগাতে সাহায্য করা হয় তাহলে 
তা অত্যন্ত ক্ষতিকারক হয়ে AGA যারা সত্যসত্যই খাঁটি "সেক্যুলার" দৃষ্টিভঙ্গি গ্রহণের পক্ষপাতী 
তাদের এই কথাটি বিশেষভাবে মনে রাখা উচিত, নচেৎ উদারনীতিক গণতান্ত্রিক সমাজে 
গণতন্ত্রের আদর্শ ও মানুষের মর্যাদা নষ্ট হতে বাধ্য। পছন্দের স্বাধীনতা গণতন্ত্রের প্রাণ। 
রাষ্ট্রশক্তিকে ‘সেক্যুলার’ করতে পারলে ধর্মীয় ব্ুত্ববাদের মাধ্যমে মানুষের পছন্দের পরিধি বৃদ্ধি 
পায় ও সুরক্ষিত হয়। সুতরাং ‘সেক্যুলার’ মনোভাব সভ্যতা ও সংস্কৃতির উচ্চমানের রক্ষাকবচ। 
এই মনোভাবের অভাবে নিজের মতের থেকে ভিন্ন অন্য মতাবলম্বী মানুষের সঙ্গে শাস্তিপূর্ণ 
সহাবস্থানের মনোভাব নষ্ট হয়ে যায়, সার্বিক প্রগতির পথ হয়ে যায় রুদ্ধ । স্বার্থসর্বস্ব, আত্মকেন্দ্রিক 
বিশ্ববীক্ষা মানব প্রগতির সবচেয়ে বড় শক্ত। 


উপনিষদে যথার্থই বলা হয়েছে, চলমানতাই জীবন এবং তার অভাবই মৃত্যু। সাধারণ 
কথায় আছে, যে ব্যক্তি শুয়ে থাকে তার ভাগ্যও শুয়ে থাকে। যে জাতি Ay হয়ে থাকবে এবং 
কিছু অন্ধ বিশ্বাসকে আঁকড়ে ধরে থাকতে চাইবে, তার মৃত্যু অবধারিত যুক্তিবাদ ও বিজ্ঞানচর্চা 
বিচারের সৃক্ষ্মজালে কণ্টকিত প্রাতিষ্ঠানিক ধর্ম নানা কুসংস্কারের মরুবালিরাশির মধ্যে পথ 
হারিয়ে মৃতপ্রায় জীবনযাপন করতে বাধ্য হয়। সেজন্য অনেক সময় অধিকাংশ মানুষের মধ্যে 
এমন একটা ধারণা জন্মায় যে, ধর্মের ব্যাপারে নিরপেক্ষ থাকা বোধহয় মুক্তবুদ্ধি ও প্রগতির 
লক্ষণ। এই বহ্ছলপ্রচলিত ধারণায় ধর্মের সারবন্ত নেই, আছে তার কদর্থ। স্বামী বিবেকানন্দ 
সেজন্যই হিন্দুদের ধর্মীয় ছুঁতমার্গ মনোভাবকে ব্যঙ্গের কাশাঘাতে জর্জরিত করে বলেছিলেন 
উচ্চবর্ণের হিন্দুদের ধর্ম জলের কলসীতে আর ভাতের হাঁড়িতে আবদ্ধ হয়ে আছে। একই ভাবে 
বলা যায়, সকল ধর্মসম্প্রদায়ের আচরণ-প্রকরণের প্রতি “সমভাব” প্রদর্শন করাকে ‘সেক্যুলার’ 
মনোভাব বলে চালাতে গেলে সেক্যুলারিজমের কদর্থই করা হয়। ধর্মের যথার্থ ধারণার নির্যাস 
রয়েছে মুক্তবুদ্ধি, বিবেক, ন্যায়নিষ্ঠতা, সহনশীলতা ও কর্তব্যপরায়ণতার মধ্যে। ধর্মের এই আদর্শ 
সম্পর্কে নিরপেক্ষ থাকা, সপক্ষেও নয় আবার বিপক্ষেও নয় এমন অবস্থান গ্রহণ করা প্রগতির 
পথে অস্তরায় সৃষ্টি করে। এই অর্থে ধর্মনিরপেক্ষতা কাম্য নয়। বর্তমান যুগে যা শুভবুদ্ধিসম্পন্ন, 
গণতন্ত্রপ্রিয়, মানবদরদী মানুষের কাছে বেঁচে থাকার জন্য অপরিহার্য অক্সিজেন তা হলো 
‘সেক্যুলার’ কৃষ্টি। 

পরিশেষে বলে নেওয়া প্রয়োজন, পরিভাষা হিসেবে ইংরেজী “সেক্যুলারিজম' কথাটির 
বঙ্গানুবাদ যদি করতেই হয় তাহলে “ধর্মনিরপেক্ষতা” শব্দটির চেয়ে “্ধর্মসন্প্রদায়নিরপেক্ষতা” 
কথাটি বেশি সদর্থক ও অর্থবাহী, কিন্তু এই শব্দটি দৈনন্দিন ব্যবহারে জিভের পক্ষে সুখকর 
নয়। বরং ভারতীয় সংবিধানের হিন্দি তর্জমায় ব্যবহৃত 'পন্থনিরপেক্ষ কথাটি সেক্যুলারিজমের 
যথাযথ অর্থ পুরোটা বহন না করলেও “ধর্মনিরপেক্ষতা” কথাটির চেয়ে বেশি গ্রহণযোগ্য। 
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* জনতার অহিফেন'এর নেশা শেষ পর্যন্ত ভারতকেও ধরল। ভারত সম্পর্কে এমন আশঙ্কা 
আগে প্রায় করাই হয়নি। কারণ এদেশের ভিত্তি এমন একটি সভ্যতার উপর যা মূলতঃ অ- 
ধর্মীয়। তবুও এখানেও সেই একই ঘটনা ঘটল। বস্তুত পরিস্থিতির কৌতুক এখানে এই যে, 
মুসলিম বা ক্রীশ্চানের মত অধিক 'ধর্মমনস্ক' সম্প্রদায়গুলি রীতিমত সংযম ও শালীনতা বজায় 
রেখেছে; অপর পক্ষে “হিন্দু” নামধারী সম্প্রদায়গুলি, যারা ধর্মতাত্বিক কোন ধর্মপ্রতিষ্ঠানভুক্তই 
নয়, তারা ধর্মের নামে অন্য ধর্মাবলম্বী একটি সম্প্রদায়কে ধ্বংস করবার এক পরিকল্পিত কার্যসূচী 
গ্রহণের সিদ্ধান্ত নিয়েছে।১ 

* শক্তিশালী ও প্রাণবন্ত ভারত গঠনের আরও একটি বিকল্প পথ অবশ্যই ছিল: ধর্ম ও 
“সম্প্রদায়কে পিছনে ফেলে উন্নয়নের একটি ছবি সামনে রেখে রাষ্ট্রযন্ত্রের মাধ্যমে এক আধুনিক 
অর্থনীতি ও প্রগতিশীল সমাজব্যবস্থার দিকে কদমতালে এগিয়ে যাওয়া। এক বহুবিচিত্র সংস্কৃতি- 
সম্পন্ন সংহত রাষ্ট্র ও জাতিগঠনের “ভারতীয় পরীক্ষা’ হতে পারত এটা। স্পষ্টতই এই পথে 
এগোনো সম্ভব হয়নি।”২ 


উদ্ধৃত মস্তব্যদ্বয় রজনী কোঠারির যিনি ভারতে রাষ্ট্রবিজ্ঞান চর্চার অন্যতম পুরোধা 
ব্যক্তিত্ব। নিছকমাত্র ভাবনাবিলাসী পেশাদার সমাজবিজ্ঞানী নন কোঠারি। আমাদের জাতীয় 
জীবনে যে সকল সমাজমনস্ক সংবেদনশীল বুদ্ধিজীবি একাস্তিক তাগিদ থেকে মহত্তর মানবিক 
সেক্যুলার গণতান্ত্রিক মূল্যবোধ বা আদর্শকে সৃজন ও সমৃদ্ধায়ন করে চলেছেন তিনি তাদেরই 
অগ্রগণ্য MPH | আজকের রক্তন্নাত গুজরাত নয়, এক দশক আগের বাবরি মসজিদ ধ্বংস 
ও তার অব্যবহিত পরের গণহত্যার রাজনীতির প্রেক্ষিতে উপরের এ পর্যবেক্ষণ, যা একই সাথে 
চিত্তক কোঠারির মানসিকতা বা দৃষ্টিভঙ্গির পরিচায়ক এবং আজকের ভারতবর্ষের রাষ্ট্র ও 
রাজনীতির পর্যাপ্ত ইঙ্গিতবাহী। বিশেষ করে সাম্প্রতিক ভারতকে ঘিরে স্বপ্নভঙ্গজনিত আমাদের 
হতাশা, সংশয় ও বিপন্নতা বোধের সবটাই যেন ধরা পড়েছে তাঁর এই অবলোকনে। কোঠারি 
সংশয়হীন চিত্তে বিশ্বাস করেন যে, সাম্প্রদায়িকতার করাল গ্রাসই বর্তমান ভারতের সবচেয়ে 
বড় বিপদ যার লেলিহান শিখায় বিপন্ন হতে চলেছে এদেশের সেক্যুলার গণতন্ত্রের ইমারত। 
সাম্প্রতিক অভিজ্ঞতার প্রেক্ষাপটে তিনি এই সর্বনাশা ব্যধিটির Se, বিকাশ ও প্রকৃতি বিশ্লেষণে 
সচেষ্ট হয়েছেন। আলোচ্য নিবন্ধে কোঠারির ভাবনার আলোকে ভারতে জাতিগঠন ও সাম্প্রদায়িকতার 
সমস্যাটিকে তুলে ধরার চেষ্টা হচ্ছে। তার আগে গবেষক সমাজবিজ্ঞানী হিসেবে কোঠারির দীর্ঘ 
যাত্রাপথকে এক ঝলক দেখে নেওয়া অপ্রাসঙ্গিক হবে না। 


কোঠারির পরিক্রমা অর্ধশতাবীর যাত্রাপথ 
অধ্যাপক কোঠারি দেশে-বিদেশে বন্দিত চিস্তাবিদ | চল্লিশ বছরেরও বেশি সময় ধরে নিরলসভাবে 
মূলতঃ ভারতের সমাজ, রাষ্ট্র ও রাজনীতি বিষয়ক গবেষণায় মগ্ন তিনি। দীর্ঘ এই সময়ে তার 


* স্ৰী গায়েন টাকী রাষ্ট্রীয় কলেজে রাষ্ট্রবিজ্ঞানের আযাসিষ্টান্ট প্রফেসর। 
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চিন্তা-ভাবনার প্রবাহে বাক পরিবর্তিত হয়নি ষে তা নয়; একধরণের সংশয়ী বৌদ্ধিক বা 
ইন্টেলেকচুয়াল অস্থিরতা তাকে ছুটিয়ে নিয়ে চলেছে অনবরত | সম্প্রতি প্রকাশিত স্মৃতিকথায়ও 
সে সব অকপটে স্বীকারও করেছেন তিনি। কিন্তু এ সত্বেও তার চিন্তার মূল সুর, বিশেষত 
ভার্ত-ভাবনার মূল আঙ্গিকটি নিরবচ্ছিন্নভাবে প্রবাহমান। সাম্রাজ্যবাদ-বিরোধী জাতীয় মুক্তি 
আন্দোলনের এঁতিহ্যকে আশ্রয় করে স্বপ্নদর্শী জওহরলাল নেহরুর নেতৃত্বে স্বাধীন ভারতে যে 
বন্ধত্ববাদী গণতান্ত্রিক সেক্যুলার রাষ্ট্রব্যবস্থা কায়েম করা হয়েছিল এবং যে সকল আদর্শ, প্রত্যয় 
ও অঙ্গীকার ছিল তার ভিত্তিমূলে, কোঠারি তাঁর CHS ভাষ্যকার এবং বলিষ্ঠ সমর্থক। প্রথম 
থেকেই গবেষক কোঠারী মনোনিবিষ্ট কীভাবে এই দেশে_ বিপুল আর্থ সামাজিক-রাজনৈতিক 
অনগ্রসরতা-ক্লিষ্ট এবং ভাষা-জাতপাত-ধর্মভেদ-দীর্ন ভারতীয় সমাজে__একটি আধুনিক উদার 
গণতন্ত্রী রাষ্ট্রব্যবস্থাকে প্রতিষ্ঠা করার পরীক্ষা-নিরীক্ষা হল তার স্বরূপ সন্ধানে । রাষ্ট্র ও জাতিগঠনের 
এই পরীক্ষাকে তিনি “ভারতীয় মডেল, রূপে উপস্থাপন করেছেন। তার প্রথম দিককার রচনায়, 
অন্তত ১৯৭০-এর দশকের গোড়া পর্যস্ত, ভারতের সমাজ ও রাষ্ট্রব্যবস্থা ও তার বিবিধ 
প্রাতিষ্ঠানিক বন্দোবস্ত মূল উপজীব্য বিষয় রূপে এসেছে। এই পর্যায়ের এবং সম্ভবত লেখক 
হিসেবে তার সমগ্র জীবনের সবচেয়ে পরিচিত ও পঠিত গ্রন্থ হল Politics in Indiai? 


১৯৬০-এর দশকের শেষলগ্ন থেকে '৭০ এর দশকের মাঝামাঝি সময়ের মধ্যে ভারতরাষ্ট্ 
তার প্রারম্ভিক স্থিতিশীলতা ও গতিমুখকে হারিয়ে ক্রমশ সংকটের জালে আবদ্ধ হয়। তার 
কার্যকরী নমনীয়তা ও গণমুখীনতা পর্যবসিত হয় স্বৈরতান্ত্রিকতায় যার চূড়ান্ত প্রকাশ ঘটে 
অভ্যন্তরীণ জরুরী অবস্থা CHANT | রাজনীতিতে সার্বিক অস্থিরতা, প্রাতিষ্ঠানিক ও মূল্যবোধগত 
অবক্ষয়ী পচন ভারতীয় গণতন্ত্রের উপর কোঠারির অটুট আস্থায় চিড় ধরায়। রাষ্ট্রের স্বৈরচারিতা, 
ক্ষমতাকেন্দ্রিক জনবিরোধী রাজনীতির ক্রমবর্ধমান অশুভ দাপটের প্রেক্ষিতে কোঠারি ক্রমশ 
বিকল্প উন্নয়ন, গণভিত্তিক রাজনীতি, সিভিল সোসাইটির প্রাসঙ্গিকতা, মানবাধিকার ও পরিবেশ 
আন্দোলন ইত্যাদি বিষয়ে ল্লেখালেখিতে নিবিষ্ট হন। উত্তর-জরুরী অবস্থা পর্বে আমরা পাই একজন 
সক্রিয় সমাজমনস্ক লেখক তথা সমাজকর্মী কোঠারিকে | Democratic Polity and Social 
Change in India : Crisis and Opportunities,* State against Democracy: 
In Search of Humane Governance,” Rethinking Development : In 
Search of Human Alternative’ প্রভৃতি রচনা এই পর্বের সাক্ষর। 


১৯৮০-র দশকের মাঝামাঝি সময় থেকে জাতীয় ও আন্তর্জাতিক সমাজে গভীর 
পালাবদলের সুচনা ঘটে, ৯০-এর দশকে যা কার্যতঃ ঘনীভূত সংকটে রূপান্তরিত হয়। একদিকে 
তথাকথিত ঠান্ডাযুদ্ধের অবসান ও “নতুন পৃথিবীর সূচনা’, অন্যদিকে বিশ্বায়নের প্রবল হাওয়ায় 
এ যাবত স্বাধীন ভারতে অনুসৃত উন্নয়ন নীতির পুরোদস্তুর বিসর্জন; পাশাপাশি জাতপাত- 
ধর্মোন্মস্ততা ও সাম্প্রদায়িক হানাহানির বীভৎস তাণুব_সংবেদনশীল কোঠারিকে দারুণভাবে 
আলোড়িত করে। ভারতে ক্রমবর্ধমান দারিদ্্য, সামাজিক ন্যায়হীনতা ও উৎপীড়ন, জাতিগত 
ধৰ্মীয় সাম্প্রদায়িক জিঘাংসার উদগ্র বিচ্ছুরণ-এর বিরুদ্ধে সোচ্চার হয়ে ওঠেন তিনি। Growing 
Amnesia : an Essay on Poverty and Human Conciousness,” 
Communalism in Indian Politic? প্রভৃতিতে তার সেই প্রতিবাদী সত্বা মুখরিত। 
এখানে আমরা কোঠারির এই সাম্প্রতিক ভাবনার আলোকেই ভারতে জাতিগঠন ও সাম্প্রদায়িকতার 
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পারস্পরিক সম্পর্কটি, বিশেষ করে সাম্প্রদায়িকতার ভয়াবহ প্রকোপ বৃদ্ধির প্রেক্ষিত ও কারণ 
সমূহ এবং ভারতের AY ও রাজনীতিতে তার সামগ্রিক প্রভাবকে বোঝার চেষ্টা করব। সহজেই 
অনুমেয় অধ্যাপক. কোঠারির ‘ভারত-ভাবনার’ বিশেষ একটি দিককে পর্যালোচনা করাই এই 
প্রবন্ধের উদ্দেশ্য, তার সমগ্র রাজনৈতিক ভাবনা নয়। 

বিষয় সাম্প্রদায়িকতা : প্রাক্‌ কথন 

পরিমান ও গুণগত উভয় দিক থেকেই ‘ভারতে সাম্প্রদায়িকতা” বিষয়ক সাহিত্যসম্ভার Gow 
সমৃদ্ধ। প্রাক্‌-স্বাধীনতা কাল থেকে এ পর্যন্ত এই বিষয়ে লেখালেখি - আলোচনা - বিতর্ক কম 
হয়নি। বস্ততপক্ষে বিগত একশত বহর বা তার কিছু কম বেশি সময়ে জাতপাত্, ধর্মোন্মস্ততা 
বা সাম্প্রদায়িক হানাহানি যে ভাবে ভারতীয় উপমহাদেশের সমাজ ও রাজনীতিকে প্রবাহিত 
করে চলেছে তার পরিপ্রেক্ষিতে এই বিচার-বিশ্লেষণের প্রয়াস বা বৌদ্ধিক আগ্রহ স্বাভাবিক 
রজনীপাম দত্ত উইলফ্রেড কান্টওয়েল স্মিথ, জওহরলাল নেহরু থেকে আজকের বিপান চন্দ্র, 
BIH পান্ডে, আসগর আলি ইঞ্জিনিয়ার, অচিন বানায়েক পর্যস্ত সাম্প্রদায়িকতার ভাষ্য রচনায় 
দীর্ঘ এঁতিহ্য বর্তমান। রজনী কোঠারি অবশ্য ভারতের দীর্ঘ ইতিহাসের ক্যানভাসে সাম্প্রদায়িকতার 
কোন সাধারণ সূত্র নির্ণয়ে সচেষ্ট হননি যেমনটি অধ্যাপক চন্দ্রের ক্ষেত্রে পরিলক্ষিত হয়।১০ 
কোঠারির সাম্প্রদায়িকতা বিষয়ক আলোচনার ক্ষেত্র হল সমসাময়িক ভারতের, আরও স্পষ্ট 
করে বললে, জরুরী অবস্থা-উত্তর ভারতের, সমাজ ও রাজনীতি । ঘটনাবহুল বিশ শতকের অস্তিম 
লগ্নে ভারতে সাম্প্রদায়িকতার যে বিধ্বংসী আত্মপ্রকাশ ঘটেছে তারই বস্তুনিষ্ঠ বিশ্লেষণে আগ্রহী 
হয়েছেন কোঠারি। 

এ কথা অনস্বীকার্য যে, সাম্প্রদায়িকতা ভারতীয় উপমহাদেশে কোন নতুন ঘটনা নয়। 
ওপনিবেশিক বাতাবরণে সাম্প্রদায়িক রাজনীতির যূপকাষ্ঠে বিপন্ন হয়েছিল এ দেশের মুক্তি 
আন্দোলন বা সাম্রাজ্যবাদ-বিরোধী জাতীয় আন্দোলন। শেষ পর্যন্ত ধর্মকে উপলক্ষ করেই ঘটেছে 
দেশ বিভাজন। কিন্তু কোঠারির মতে, আজকের পরিস্থিতি সম্পূর্ণ ভিন্নতর। বিগত এক/দুই 
দশকে সাম্প্রদায়িকতা সম্পূর্ণ নতুন রূপে আত্মপ্রকাশ করেছে। এই সাম্প্রদায়িকতার সাথে উদগ্র 
ফ্যাসিবাদের তেমন কোন প্রভেদ থাকছে না। অস্ত গুজরাতের অভিজ্ঞতা সেই রকমই জানান 
দেয়। স্বাধীনতার অর্ধ শতাব্দী অতিক্রান্ত হওয়ার পর সাম্প্রদায়িক রাজনীতির বীভৎস আগ্রাসন 
শুধুমাত্র গণতান্ত্রিক সেক্যুলার ভারতের রাষ্ট্রকাঠামোকেই বিপন্ন করে তুলেছে তা নয়, ভারতীয় 
সভ্যতার সুমহান এতিহ্যকে ধ্বংস করে দেওয়ার পথে নিয়ে গেছে। আর এ কারণেই কোঠারি 
মনে করেন যে, সাম্প্রদায়িকতার সমস্যাটিকে সম্পূর্ণ নতুন ভাবে বিচার করা প্রয়োজন। তার 
মতে এই পুনর্বিচারের প্রাথমিক সোপান হল সাম্প্রদায়িকতার প্রতি আমাদের দৃষ্টিভঙ্গির পরিবর্তন 
করা, অন্তত দুটি দিক থেকে প্রথমত, সাম্প্রদায়িকতাকে এ যাবত আমরা আমাদের সমাজ 
ও রাজনৈতিক ব্যবস্থায় এক ‘অস্বাভাবিক বিকার’ রূপে দেখে এসেছি। ভাবখানা এই যে, কোন 
এক অশুভ শক্তির (ধরা যাক ব্রিটিশ শাসকেরা) কিম্বা বিশেষ স্বার্থাঘ্বেধী মহলের এঁকাস্তিক 
প্রয়াসেই আমাদের সমাজজীবনে এই Atel উপস্থিতি। পাম দত্ত, স্মিথ, এ. আর. দেশাই কিম্বা 
বিপান চন্দ্রের ন্যায় পণ্ডিতেরাও সাম্প্রদায়িকতাকে একধরণের অপরেণ (aberration) বা 
বিপদগমন রূপে দেখে এসেছেন। কোঠারি মনে করেন, এখন সাম্প্রদায়িকতা যে ভাবে এদেশের 
সমাজ ও রাজনীতিতে জেঁকে বসেছে এবং উত্তরোত্তর এদেশের জনসাধারণের বিরাট অংশের 
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মধ্যে গ্রহণ যোগ্যতা পাচ্ছে তাতে করে একে আর কোন বিক্ষিপ্ত বা অস্বাভাবিক ঘটনা বলা 
যায়না।১১ সাম্প্রদায়িকতা এখন এক স্বাভাবিক’ ঘটনায় পর্যবসিত, স্থায়ী প্রতিষ্ঠান বিশেষ। 
দ্বিতীয়ত, কোঠারির মতে এমনটি ভাবাও ঠিক নয় যে আমাদের রাষ্ট্রব্যবস্থা বা রাষ্ট্রশক্তি তার 
নিয়ন্ত্রণ বহির্ভূত এক প্রচণ্ড শক্তির (সাম্প্রদায়িকতা) কাছে কার্যতঃ অসহায় হয়ে পড়েছে বা 
পদানত হচ্ছে। বাস্তবে ঘটনা ঠিক এর বিপরীত । সাম্প্রদায়িকতা এই ব্যবস্থারই সৃষ্টি, এর ধারক- 
বাহকেরা সচেতন প্রয়াসেই একে লালন পালন করে চলেছেন।১২ বর্তমান ভারতের রাষ্ট্রশক্তির 
সাথে সাম্প্রদায়িকতার সম্পর্কটিও বৈরিতার নয়। কোঠারির মতে সাম্প্রদায়িকতার রাজনীতিতে 
ভারত রাষ্ট্রের সক্রিয় ভূমিকা পালনের বিষয়টি সম্পূর্ণ নতুন ও এক অভাবনীয় ঘটনা ।স্বাধীনতা- 
উত্তর পর্বে বেশ কয়েক দশক ইতস্তত বিক্ষিপ্তভাবে সাম্প্রদায়িক দাঙ্গা হাঙ্গামা সংঘটিত হলেও 
মোটের উপর রাষ্ট্রের ভূমিকা ছিল এর প্রতিষেধক রাপে। রাষ্ট্র সাম্প্রদায়িক রাজনীতির পৃষ্ঠপোষক 
বা সক্রিয় মদতদাতা ছিলনা । আজকের ভারতরাষ্ট্র সচেতনভাবেই সেই অবস্থান থেকে সরে 
এসেছে বা আসছে। 

স্বাধীন ভারতে জাতিগঠন-__“নেহরু মঙেল' 

স্বাধীন রাষ্ট্ররূপে সাফল্যের সাথে কয়েক দশক পার করে আসার পর গণতান্ত্রিক ভারতের বর্তমান 
সংকটাপন্ন হওয়াটা অভূতপূর্ব ব্যাপার। কেন এই বিপদশ্নস্ততা? বিশ শতকের অস্তিম পাদে 
সেক্যুলার ভারতে কেন এমন অভাবনীয় জাতিদাঙ্গা, ধর্মীয় সাম্প্রদায়িকতার বিস্ফোরণ ঘটল? 
কোঠারির মতে স্বাধীনতার পরবর্তী সময়ে, অস্ত প্রথম দুই দশকে, ভারতের সমাজ ও 
রাজনীতির চালচিত্রটা ছিল অন্যরকমের। তৃতীয় বিশ্বের আরও অনেক দেশের ন্যায় ভারতের 
সামনেও তখন অগ্নিপরীক্ষা-_একটি স্বনির্ভর, সুস্থ ও স্বাধীন রাষ্ট্র ও জাতিরাপে, প্রতিষ্ঠিত 
হওয়ার। বছুবিধ সমস্যাকীর্ণ দেশটিতে জাতিগঠনের পথে সেদিন অন্তত চারটি সমস্যা বর্তমান-_- 
জাতীয় সংহতি সাধন করা, আর্থিক উন্নয়ন সুনিশ্চিত করা, সামাজিক ন্যায় প্রতিষ্ঠা করা এবং 
রাজনৈতিক গণতন্ত্র প্রতিষ্ঠা করা।১৩ এরমধ্যে পরিস্থিতির বিচারে সর্বাপেক্ষা গুরুত্বপূর্ণ ছিল 
জাতীয় এক্যসাধন করা । মুলতঃ রাষ্ট্রীয় উদ্যোগে অপর তিনটি লক্ষ্য যথাযথ পূরণ হলে প্রাথমিক 
এই শর্তটি পূরণ হওয়া সম্ভব ছিল। সৌভাগ্যবশত নেহরুর নেতৃত্বাধীন স্বাধীন ভারতের প্রথম 
রাষ্ট্রনায়কেরা দুরূহ এই লক্ষ্যপূরণে অনেকখানি নিষ্ঠাবান ও দায়বদ্ধ ছিলেন। তারা যে পথে 
আর্থিক-সামাজিক-রাজনৈতিক পরিবর্তনে প্রয়াসী হয়েছিলেন, যা সাধারণভাবে ‘নেহরু মডেল’ 
নামে পরিচিত সেটি একাধিক সীমাবদ্ধতা সত্তেও (যেমন ভূমি সংস্কারে ব্যর্থতা) মোটের উপর 
ছিল সদর্থক প্রকৃতির বা আশাব্যপ্রক। সমাজজীবনে রাজনৈতিক প্রক্রিয়ার সঞ্চারণের মাধ্যমে 
এবং একটি সহিষ্ণু, সংবেদনশীল বন্ুত্ববাদী সেক্যুলার গণতান্ত্রিক রাষ্ট্রকাঠামোর সহায়তায় 
ইতিহাসের জগদ্দল পাথরসম স্থবির, পশ্চাদপট ও সার্বিকভাবে অসাম্যগীড়িত ভারতীয় সমাজকে 
নতুনভাবে গড়ে তোলার একটা চেষ্টা ছিল। এই প্রয়াসের একটা তাৎপর্যপূর্ণ দিক হল সমাজে 
যারা অনগ্রসর, অবহেলিত ও নির্যাতিত সেই তপশিলী জাতি, উপজাতি ও সংখ্যালঘু জনসম্প্রদায়ের 
জন্য বিশেষ সুযোগ সুবিধা ও মর্যাদা প্রদান করা যাতে করে তারা সমাজের মূল স্রোতে অংশীদার 
হতে পারে। একথা অবশ্যই স্বীকার্য যে রাজনীতির এই বিশিষ্টমুখীনতার জন্য সমাজের এ 
অংশের মানুষেরা অনেকখানি আত্মবিশ্বাসী হয়েছে, রাষ্ট্রের প্রতি তাদের আস্থা ও নির্ভরশীলতা 
বেড়েছে। সর্বোপরি উন্নয়নমূখী দূরদর্শিতাসম্পন্ন রাজনীতিহেতু সমাজজীবনে জাতপাত ও 
সাম্প্রদায়িকতার ব্যধি সেভাবে মাথা চাড়া দিয়ে ওঠার সুযোগ পায়নি; দেশ বিভাগের সময়কে 
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মনে রাখলে বরং বলা যায় সাম্প্রদায়িকতা নিস্তেজ হয়ে পড়েছিল। জাতিগঠনের এই “নেহরু 
মডেল’ থেকেই শুধুমাত্র অর্থনৈতিক চিন্তার ক্ষেত্রে নয়, সামাজিক-সাংস্কৃতিক ও রাজনীতিক 
ক্ষেত্রেও মুখ ফিরিয়ে নেওয়ার মধ্যে নিহিত আছে সাম্প্রতিককালে সাম্প্রদায়িক রাজনীতির 
বিধবংসী আত্মপ্রকাশের কারণ। 

রাষ্ট্র ও জাতিগঠনের উক্ত পথ থেকে কেন সরে আসা এবং তার ফলশ্রুতিতে কীভাবে 
সাম্প্রদায়িকতা নামক দুরারোগ্য ব্যাধিটির অকল্পনীয় প্রভাব ও প্রসার ঘটল তার আলোচনার 
পূর্বে স্বাধীন ভারতে জাতিগঠনের ভিত্তি ও প্রেক্ষাপট আরেকটু বিশদভাবে বুঝে নেওয়া প্রয়োজন। 
নইলে আজকের উদ্ভূত পরিস্থিতিকে যথাযথ ব্যাখ্যা করা যাবেনা। 


যদিও প্রধানত দ্বিতীয় বিশ্বযুদ্ধোত্তর কালে তৃতীয় বিশ্বে অসংখ্য নব্য স্বাধীন রাষ্ট্রের 
উত্তবের ফলে রাষ্ট্র ও জাতিগঠনের ধারণাটি সবিশেষ গুরুত্ব অর্জন করেছে, ভারতের ক্ষেত্রে 
স্বাধীনতার অনেক আগেই সে সম্পর্কে সুস্পষ্ট ধারণা গড়েউঠেছিল। ভারতের জাতীয় নেতৃবৃন্দ, 
ভাবনা-চিস্তা ব্যক্ত করেছেন। স্বাধীনতার প্রাক্কালে নেহরুর বিখ্যাত ‘Tryist with Destiny’ 
ভাষণের মধ্য দিয়ে এর শ্রেষ্ঠ ও সুসমঘিত আলঙ্কারিক প্রকাশ ঘটেছিল। তার সুদীর্ঘ ইতিহাসে 
এবং সে কারণেই সে অসংখ্যবার বহিষ্শক্রর দ্বারা আক্রান্ত হয়েছে, বিধ্বস্ত হয়েছে, এবং এটি 
তার সুস্পষ্ট দুর্বলতা; অন্যদিকে ভারত কখনও অপর সভ্যতার প্রতি আগ্রাসী হয়নি এবং বহু 
নীতি-ধর্ম-বর্ণ-সম্প্রদায় ও সংস্কৃতিসম্পন্ন মানুষকে নিয়ে বৈচিত্রের মধ্যে একতার সাধনা 
করেছে---এটি তার মহার্ঘ ভূষণ। আধুনিক ভারতের প্রাণ প্রতিষ্ঠায় এই সাধনাকেই মূল ভিত্তিরূপে 
গ্রহণ করেছেন গান্ধীজি, নেহরু, আজাদ | বহুধর্মী, বন্ছভাবী, বহুজাতি সম্বিত ভারতে বৈচিত্র্যের 
পরিপূর্ণ উপস্থিতি ও তার সশ্রদ্ধ স্বীকৃতির মাধ্যমে গড়ে উঠবে এক ও অখণ্ড ভারতীয় জাতীয় 
সত্বা এবং এক সুসংবদ্ধ রাষ্ট্রীয় সমাজ__ এমনটি স্ব দেখেছেন তারা | এই “ভারতীয়ত্বের” ভিত্তি 
হল সহমত, সহিষ্ণুতা ও সকলের প্রতি সমভাবের আদর্শ ৷ বলাবাহুল্য, স্বাধীন দেশে রাষ্ট্র ও 
জাতিগঠনে এই প্রকল্প রূপায়ণে রাজনৈতিকভাবে একটি মাত্র গ্রহণযোগ্য পথ খোলা ছিল 
আর তা হল জাতি-ধর্ম-বর্ণ-লিঙ্গ-শ্রেণী নির্বিশেষে সকলের জন্য এক মুক্ত, সেক্যুলার, গণতান্ত্রিক 
রাষ্ট্রব্যবস্থা কায়েম করা। এরাপ রাষ্ট্াদর্শ তথা রাষ্ট্র ব্যবস্থা গ্রহণ করার অর্থ বৈচিত্র্য ও বিরোধের 
অক্তিত্বকেও গ্রহণ করে নেওয়া এবং সেই অনুসারে সকলের সার্বিকবিকাশ ও সমৃদ্ধি সুনিশ্চিত 
করা। কোঠারির মতে আধুনিক বিশ্বে আর কোথাও জাতি-গঠনের এমন একটি অভিনব ও 
অনবদ্য মডেল গৃহীত হয়নি। জওহরলাল নেহরুর নেতৃত্বে স্বাধীন ভারতে এই মডেলই কার্যকর 
করার প্রয়াস নেওয়া হয়েছিল । সুবিশাল দেশে সিংহভাগ জনসাধারণের ভয়াবহ দারিদ্র্য, অশিক্ষা, 
জাতপাতের ভেদাভেদ, সাম্প্রদায়িক হানাহানি, বিদ্বেষ তথা দেশ বিভাজনের অপরিসীম বেদনাক্ত 
পটভূমি অসম্ভব এক প্রতিকূল পরিস্থিতিতেও এই “মডেল, গ্রহণ করা হয়েছিল যথার্থ ও দৃঢ় 
প্রত্যয়িত এই বিশ্বাসে যে, এটাই আমাদের পক্ষে সবচেয়ে কল্যাণকর পথ | কোঠারি জানিয়েছেন 
যে, অন্তত তিনটি কারণে ভারতের ন্যায় সাবেক সমাজব্যবস্থাতেও অমন একটি উচ্চাকান্খী 
আধুনিক রাষ্ট্রিয় প্রকল্প গ্রহণ করা সহজ হয়েছিল এবং এমন প্রত্যাশা করা অমুলক ছিল না যে 
সেটি অনেকখানি সাফল্য অর্জন করবে। কারণগুলি হল:__ প্রথমত, জাতীয় আন্দোলনের এঁতিহ্য 
তথা BHAA সেক্যুলার গণতান্ত্রিক মূল্যবোধ সম্পর্কে এদেশের মধ্যবিত্ত শিক্ষিত সমাজ বা 
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বুদ্ধিজীবি সম্প্রদায়ের মধ্যে সদর্থক মনোভাবের উপস্থিতি | স্বাধীনতার পর প্রথম কয়েক দশকেও 
আমাদের সমাজে যারা রাজনীতিবিদ্‌, প্রশাসক/আমলা, শিক্ষক, উকিল, চিকিৎসক, বিজ্ঞানসাধক, 
প্রযুক্তিবিদ, সাংবাদিক ইত্যাদি ছিলেন তাদের অধিকাংশই ছিলেন চিস্তা-ভাবনার দিক থেকে 
প্রগতিশীল, আধুনিকমনস্ক, জাতীয় আন্দোলনের উদ্দীপক ভাবধারায় ও মূল্যবোধে Cate | 
বস্তুত ধারণাগত দিক থেকে আধুনিক ভারত এদেরই “নির্মাণ” ।১৪ দ্বিতীয়ত, জাতীয় Lay সাধক 
শক্তিশালী প্ল্যাটফর্ম রূপে কংগ্রেসের উপস্থিতি; দল হিসেবে নয়, ‘জাতীয় আন্দোলন” হিসেবেই 
কংগ্রেস এদেশের প্রতিটি প্রান্তের প্রত্যস্ত তৃণমূল স্তরেরও গ্রহণযোগ্যতা পেয়েছে। কোন নির্দিষ্ট 
মতাদর্শ নয় বা বিশেষ কোন শ্রেণীর প্রতিনিধিত্ব নয়। কংগ্রেসের আবেদন বহুমত-পথ-বৈচিত্র্ের 
“সম্নিবেশ'এর কেন্দ্র হিসেবে। আর এ কারণেই কংগ্রেসের পক্ষে নেতৃত্ব দেওয়া সম্ভব ছিল 
ভারতের উদ্দিষ্ট রাষ্ট্র ও জাতিগঠন প্রক্রিয়ায় তৃতীয়ত এবং সম্ভবত সবচেয়ে গুরুত্বপূর্ণ 
কারণ হল ভারতীয় “হিন্দু' সমাজের অস্তর্লীন বন্ুত্ববাদী চরিত্র। কোঠারির বিশ্বাসে এই সমাজ 
প্ৰকৃতিগতভাবে যুক্তরাষ্ট্রীর চরিত্রসম্পন্ন। এটি সংগঠিত হয়েছে কোন একটি প্রধান বা প্রবল 
ধর্মের ভিত্তিতে নয়; এটি গড়ে উঠেছে একটি পরস্পরসম্পর্কিত বন্ধন এবং অধিবাসীত্ববোধের 
কাঠামো হিসেবে। বহুবিচিত্র ধর্ম, সম্প্রদায়, বর্ণ ও মতাদর্শের সমাবেশে এই বৈশিষ্ট্যহেতু স্বাধীন 
ভারত এত সহজে এক আধুনিক গণতান্ত্রিক রাষ্ট্রীয় মডেল গ্রহণ করতে পেরেছে ।১৫ 
জাতিগঠনের সহায়ক প্রথম দুটি শর্তের ক্ষেত্রে লক্ষ্যণীয় পরিবর্তনের ইঙ্গিত মেলে 
১৯৬০-এর দশকেই, নেহরুর মৃত্যুর কয়েক বছরের মধ্যেই। একদিকে ভারতীয় সমাজে, 
বিশেষত গ্রামীন ভারতে নব্যোদ্ভুত ক্ষমতাবান এক মধ্যবতী শ্রেণী যারা ধীরে ধীরে রাজনীতির 
অঙ্গন থেকে 'ক্ষমতালিন্সা” ছাড়া আর সব নিয়ামক নীতি বা আদর্শকে আস্তাবলে পাঠাতে বিশেষ 
পারদর্শিতা দেখায় এবং যাদের সাথে জাতীয় আন্দোলনের সুমহান এঁতিহোর যোগ ক্ষীণ হয়ে 
আসে। অন্য দিকে নেহরু উত্তর কংগ্রেস, বিশেষ করে জরুরী অবস্থা পরবর্তী কংগ্রেস, তার 
ইতিহাসলন্ধ মহান উত্তরাহীকারকে শুধু বিসর্জন দেয়নি, ভারতের জাতীয় জীবনের ছত্রপ্রতিম 
প্রাতিষ্ঠানিক weit বিসর্জন দিয়ে ব্যক্তি বা পরিবার সর্বস্বতার সংকীর্ণ ঘেরা টোপে বাঁধা পড়ে 
এবং ধীরে ধীরে নিজের অস্তিত্বকেই সংকটাপন্ন করে তোলে | ভারতের রাজনৈতিক মঞ্চ থেকে 
কংগ্রেসের এই ক্রম-পশ্চাদপসারণের দ্বারা সৃষ্ট শুন্যতাকে ভরাট করতে আসে দক্ষিণপন্থী 
ভারতীয় জনতা পার্টি যার প্রকৃত শক্তি রাষ্ট্রীয় স্বয়ংসেবক সংঘ বা আর. এস. এস. নেতৃত্বাধীন 
সংঘ পরিবার। আর এদের এক বলা জেহাদ হল হিন্দু সমাজের অস্তর্নীন বহুত্বকে ধ্বংস করে 
তাকে উগ্রস্বাতন্ত্যধর্মী করে গড়ে তোলা এবং অদূর ভবিষ্যতে ভারতে “হিন্দু রাষ্ট্র প্রতিষ্ঠা করা। 
সেই লক্ষ্য পূরণে মূল অস্ত্র হল প্রবল “হিন্দুত্ববাদেরণ ভিত্তিতে ভারতীয় সমাজে সুষ্পষ্ট মেরুবিভাজন 
করা যার ফলে শুধু মাত্র সংখ্যালঘু সম্প্রদায় (মূলতঃ মুসলমান ও ক্রীশ্চানেরা) নয়, আধুনিকমনক্ক, 
উদার, গণতন্ত্রী ও সেক্যুলার শক্তি যেন সম্পূর্ণ বিপর্যস্ত হয়। বিগত পনের বছর বা তার কিছু 
বেশি সময় ধরে ভারতের রাজনীতিতে এই প্রক্রিয়াই মূল নিয়ামকের ভূমিকায় অবতীর্ণ । আর 
এই সময়েই ঘটেছে সাম্প্রদায়িকতার চরম “নগ্ন প্রকাশ।” অবশ্যই সাম্প্রতিক কালে ভারতের 
সমাজ ও রাষ্ট্রব্যবস্থায় যে সংকট ঘনীভূত হয়েছে এবং যার উদগ্র প্রকাশ ঘটছে চরম আগ্রাসী 
‘হিন্দুত্ব’ বাহিনীর গুজরাতী রণহস্কারে তার উদ্ভব ও বিকাশের পটভূমিটি আরও বিস্তৃত ও জটিল 
প্রকৃতিসম্পন্ন এবং নিছক মাত্র উল্লিখিত তিনটি শর্তের ক্রম-অকার্যকারিতা বা বিনষ্ট হয়ে যাওয়ার 
কারণেই পরিস্থিতির এমন অবনমন ঘটেনি, কোঠারিও এমন সরলীকৃত ব্যাখ্যা দেননি। 
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আবদুস সামাদ গায়েন : রজনী কোঠারির ধারণায় ভারতে জাতিগঠন 


সাম্প্রদায়িকতা : ভারতীয় গণতন্ত্রের নতুন মুখ? 
কোনরূপ রাখটাক না করেই কোঠারি আজকের ভারতে সাম্প্রদায়িকতাকে গণতন্ত্রের নতুন মুখ’ 
রূপে চিহ্নিত করেছেন 1১৬ অর্থাৎ তার মতে স্বাধীন ভারতের গণতান্ত্রিক শাসনব্যবস্থার পরিসরেই 
সাম্প্রদায়িকতার ভয়াবহ উত্থান ঘটেছে। আর এক্ষেত্রে উল্লেখযোগ্য ভূমিকা পালন করেছে শাসক 
দল তথা রাষ্ট্র নিজেই। বলা বাহুল্য, শাসকদল বলতে স্বাধীন ভারতের শাসনতান্ত্রিক অভিজ্ঞতার 
নিরিখে কংগ্রেসকেই বোঝায়। এই কংগ্রেস নেহরু-উত্তর কংগ্রেস বা আরও সুনির্দিষ্ট করে বললে 
জরুরী অবস্থা-উত্তর কংগ্রেস। কোঠারির অভিমত হল আধুনিক ভারতীয় ইতিহাসে জাতিগঠনের 
এক দূর্লভ প্রাতিষ্ঠানিক ও মতাদর্শগত উদ্যোগের যে সূচনা একদা কংগ্রস করেছিল তাকে সে 
নিজেই ধ্বংস করেছে। এর প্রধান কারণ রূপে তিনি চিহ্নিত করেছেন প্রতিকূল পরিস্থিতিতেও 
কংগ্রেসের ক্ষমতা ত্যাগের অনীহাকে। এই প্রবণতার চরম প্রকাশ ঘটেছে ইন্দিরা গান্ধীর 
শাসনকালে। সামাজিক-্আার্থিক ক্রমবর্ধমান অসস্তোষের মুখে জরুরী অবস্থা জারি করে শ্রীমতি 
গান্ধীর নেতৃত্বাধীন শীসকদল একদিকে গণতন্ত্রের কাঠামোয় স্বৈরাচারিতাকে প্রতিষ্ঠা করতে 
তৎপরতা দেখিয়েছে, অন্যদিকে রাজনৈতিক প্রক্রিয়ার Wage অঙ্গনকে নিপীড়ন ও সন্ত্রাস 
এর দ্বারা আচ্ছন্ন করে ফেলে এমন একটা পরিবেশ তৈরী করতে সক্ষম হয়েছে যার থেকে 
খুব সহজেই একইসাথে অপরাধ জগতের ও মৌলবাদী মডেলের দিকে পা পাঁড়ান সম্ভব। ১৯৮০- 
তে নাটকীয় ভাবে ক্ষমতায় ফিরে আসার পর ইন্দিরার নেতৃত্বধীন কংগ্রেসের পক্ষে পূর্বেকার 
অবস্থাতে ফিরে যাওয়া সম্ভব হয়নি। বরং নির্বচনী রাজনীতির দাবা খেলায় অতীতের ‘সলিড 
ভোটব্যাঙ্ক বা বিভিন্ন জনজাতি, দলিত শ্রেণী ও সংখ্যালঘু সম্প্রদায়ের দ্বারা গঠিত-সমর্থনের 
ভিস্তিকে হারিয়ে প্রকাশ্যেই হিন্দু “সাম্প্রদায়িক তাস’ ব্যবহারে তৎপরতা দেখায় ৷ প্রথমে পাঞ্জাব 
ও কাশ্মীরে, পরে হিন্দীবলয়ে নতুন এই রাজনৈতিক কৌশল বিস্ফোরক অবস্থা সৃষ্টি করে। 
ভারতীয় জনমানসের বিরাট অংশে, বিশেষ করে হিন্দু মধ্যবিত্তের মনে, এই ধারণা গেঁথে দেওয়া 
সম্ভব হয় যে, রাষ্ট্রীয় বা জাতীয় ay ও নিরাপত্তা বিপন্ন; “বরের এবং বাইরের” শত্রুরা ভারতকে 
ভেঙ্গে টুকরো টুকরো করে দিতে চাইছে। সচেতন প্রয়াসে সৃষ্ট এই “উগ্র স্বাজাতিকতা”র অনিবার্য 
ফলশ্রুতি সংখ্যালঘুবিরোধী বৈরী মানসিকতার স্ফুরণ। যার ফলে শুধুমাত্র দৈনন্দিন সমাজ 
জীবনেই নয়, প্রশাসনের গুরুত্বপূর্ণ অংশেও যেমন পুলিশ, আধা সামরিক বাহিনী, আমলাতন্ত্ 
এমনকি বিচার বিভাগেও সাম্প্রদায়িকতার বিষবাম্প ছড়িয়ে পড়ে। এই সময়েই দেশের নানা 
প্রান্তে-_যেমন Tats, আলিগড়, মোরাদাবাদ, আহমেদাবাদ, বরোদা, কানপুর, বোম্বে-ভিওয়ান্দি, 
ভাগলপুর ইত্যাদিতে সংগঠিত অসংখ্য সাম্প্রদায়িক দাঙ্গা-হাঙ্গামায় পুলিশ ও প্রশাসন নিরপেক্ষ 
ও প্রতিরোধকের ভূমিকা তো নেয়নি, বরং সক্রিয়ভাবে সংখ্যালঘু জনগোষ্ঠী নিধনে সাহায্য 
করেছে। ১৯৮৪-তে দিল্লীতে শিখ নিধন যজ্ঞের কথা কারুর অজ্জানা নয়। তার আগে অসমের 
নেলীর ঘটনাও সুবিদিত। রাষ্ট্রীয় প্রশাসনের প্রত্যক্ষ মদতে আজকের গুজরাত অভিজ্ঞতার শিকড় 
অতীতেই প্রোথিত। 

ইন্দিরা গান্ধীর অধীনে রাষ্ট্র ও শাসকদলের ক্রমশঃ সাম্প্রদায়িক হয়ে ওঠার যে প্রক্রিয়ার 
শুরু তা Ber পৌছতে খুব বেশি সময় লাগেনি। ইন্দিরার পরবর্তী নেতা রাজীব গান্ধী ও 
নরসীমা রাও উভয়েই চতুরতার সাথে ধর্মীয়, সাম্প্রদায়িক বিবিধ আবেদনকে ব্যবহার করেছেন। 
প্ৰথমজন একই সাথে মুসলিম মৌলবাদী সেন্টিমেন্ট (শাহবানু বিতর্ক) প্রয়োগ করেছেন, আবার 
অযোধ্যায় বিতর্কিত উপাসনাগৃহের তালা খুলে দিয়ে এবং রাম মন্দির নির্মানের জন্য শিলান্যাসের 
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সম্মতি দিয়ে By আবেগকেও উসকে দিয়েছেন। এ কাজ অনভিজ্ঞতাজনিত রাজনৈতিক 
অপরিণামদর্শিতার পরিচয় দেয়না যেমনটি মনে করা হয়ে থাকে। জনগণের ক্রমবর্ধমান ক্ষোভ, 
অসস্তোষ ও স্বতঃস্ফুর্ত প্রতিবাদের সম্ভাবনাকে সম্পূর্ণরূপে বিনষ্ট করে দেওয়ার তাগিদেই 
তাদেরকে জাতপাত ও ধর্মীয় উন্মাদনার পথে ঠেলে দেওয়ার সচেতন প্রয়াসকেও ARM! 
রাজীবের আমলেই প্রতিষ্ঠিত রাজনীতিক-প্রশাসকদের পরিবর্তে “ম্যানেজার” গোষ্ঠী ও প্রযুক্তি 
বিদ্‌দের হাতে দেশের শাসনভার তথা উন্নয়নের ভার হস্তান্তরের মধ্যেও গণতন্ত্রের পথ থেকে 
সরে আসার স্পষ্ট ইঙ্গিত ছিল। কোঠারি মনে করেন যে, শিক্ষিত সাম্প্রদায়িক এলিটিজমের 
সুষম মেলবন্ধনে ভারতের বহুত্ববাদী সেক্যুলার গণতান্ত্রিক কাঠামোয় যে ঘৃণ ধরেছে তার থেকেই 
আজকের সংকট 1১৭ 

ইন্দিরা-রাজীবের অধীনে কংগ্রেসের সাম্প্রদায়িক হয়ে ওঠার সাথে এল. কে. আদবানীর 
বস্তুত তাঁর মতে প্রথম জন যে বীজ বপন করে ছিলেন, শেযোক্তজন তার ফসল তুলছেন।১৮ 
তবে কংগ্রেসের সাম্প্রদায়িক আচরণ ও নীতির সাথে আর. এস. এস.-নিয়ন্ত্রিত বি. জে. পি.- 
র নীতি ও কর্মসূচীর মৌলিক প্রভেদও আছে এবং কোঠারি সেটি উল্লেখ করেছেন। কোঠারির 
মতে কংগ্রেস, এমনকি সময় বিশেষে বামপন্থী দলগুলিও, “সংখ্যালঘু সাম্প্রদায়িকতা'-কে ব্যবহার 
করেছে ‘নির্বাচনী তাস’ হিসেবে | কংগ্রেস-অনুসৃত পথেই বি. জে. পি. “হিন্দু” ভোট ব্যাঙ্ক গড়ে 
তোলায় বিশেষ পারদর্শিতা দেখিয়েছে, আর এ ক্ষেত্রে তার সাহায্যকারী হয়েছে রাষ্ট্রীয় স্বয়ং 
সেবক সংঘ, বিশ্ব-হিন্দু পরিষদের মত আপাত অ-রাজনৈতিক প্রভাবশালী সংগঠনগুলি। কিন্তু 
বি. জে. পি-র এই রাজনৈতিক খেলা শুধুমাত্র নির্বচনী রাজনীতিতে সীমিত থাকেনি-_অত্যত্ত 
বিপজ্জনক এক পরিস্থিতির দিকে নিয়ে গেছে সমগ্র দেশকে হিন্দু ভোট শুধুমাত্র সংগঠিত করা 
নয়-_হিন্দু জনমানসে সংখ্যালঘু সম্প্রদায়ের প্রতি, বিশেষত মুসলিমদের প্রতি, এক সুতীব্র ঘৃণা, 
লোভ ও Fal বোধকে নিরস্তর জাগিয়ে ভারতীয় সমাজকে সুষ্পষ্ট মেরুকরণের দিকে নিয়ে 
যাচ্ছে তারা। “নির্বাচনী তাস’ নিয়ে খেলা এক জিনিস, আর দেশের এক জনগোষ্ঠীর বিরুদ্ধে 
আরেক জনগোষ্ঠীকে হিংসায় উন্মত্ত করে তোলা আরেক জিনিস। প্রথমটি গণতন্ত্রকে বিকৃত 
করে, দ্বিতীয় ক্ষেত্রের ভয়াবহ পরিণাম গণহত্যা, গৃহযুদ্ধ। ১৯ বাবরি মসজিদ ধবংস-উত্তর ভারতে 
এটি আর সম্ভাবনার স্তরে নেই, নির্মম অভিজ্ঞতায় পর্যবসিত। 


প্রশ্ন হল, কংগ্রেস অথবা দেশের শাসকবর্গ কেন এই আত্মঘাতী পথে গেল? শুধুই কি 
নির্বাচনী লাভ-ক্ষতির হিসেব কংগ্রেসকে তার পরীক্ষিত সেক্যুলার অবস্থান থেকে চ্যুত করেছে? 
কোঠারির অভিমত, মূল কারণ আরও গভীরে | শাসক কংগ্রেসের অথবা ভারত রাষ্ট্রের প্রাথমিক 
ব্যর্থতা দেশের সার্বিক উন্নয়নকে সুনিশ্চিত করার ক্ষেত্রে। সেই ব্যর্থতা যত বেড়েছে, বিকৃত 
পথে রাজনৈতিক ভাবে বাঁচার প্রয়াস তত বেড়েছে। আর সে কারণেই জাতপাত ও সাম্প্রদায়িকতার 
রাজনীতিক পৃষ্ঠপোষকতা | বিজ্ঞান ও প্রযুক্তিভিত্তিক উন্নয়নের যে দেশীয় মডেল নেহরুর ভারত 
প্রয়োগ করেছিল তার দ্বারা শিল্প পরিকাঠামো গড়ে উঠলেও এবং দেশের মধ্যবিত্ত ও উচ্চবিক্তদের 
ভোগ্যপণ্যের চাহিদা সৃষ্টি করতে এবং সাধারণভাবে মাথা পিছু জাতীয় আয় বাড়াতে সক্ষম 
হলেও জনসাধারণের বিপুল অংশের, বিশেষ করে শিক্ষত তরুণ ও অসহায় দরিদ্রদের, জন্য 
তেমনভাবে কাজ ও সুযোগের ব্যবস্থা করতে পারেনি। উপযুক্ত ভূমিসংস্কার এবং আয় ও 
সম্পদের সুষম বণ্টন ছাড়া এটা করা সম্ভবও ছিলনা। এদিকে সংসদীয় রাজনীতির উত্তাপ যত 
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বেড়েছে, পঞ্চায়েতি রাজ ব্যবস্থার সম্প্রসারণ যত ঘটেছে এবং বিবিধ সংরক্ষণমূলক ব্যবস্থার 
প্রবর্তন ঘটেছে ততই সমাজের নিচুতলার মানুষদের মধ্যে বঞ্চিত ও অবহেলিত দলিত, উপজাতি 
ও বিবিধ সংখ্যালঘু শ্রেণীভুক্তদের মধ্যে বেড়েছে যুগপৎ রাজনৈতিক সচেতনতা এবং আর্থিক- 
সামাজিক অসন্তোষ ও বঞ্চনা বোধ। ‘গরীবি হঠাও’-এর মত আপাত চমৎকারিত্বপূর্ণ স্লোগান 
দিয়ে জনমানসের সেই পুঞ্জিভূত ক্ষোভকে বেশিদিন চেপে রাখা যায়নি। ১৯৮০-র দশকের 
গোড়া পর্যস্ত যদিও বাঁ গরিব অবহেলিত মানুষদের জন্য রাষ্ট্রের জনকল্যাণমূলক উদ্যোগের 
একটা পলেস্তারা ছিল, অর্থনীতির বৈশ্বিকীকরণ, উদারীকরণ ও বেসরকারিকরণের বন্মাহীন 
ধাককীয় তার ছিটেফোটাও আর রইলো না। দেশীয় পুঁজিপতি ও বহুজাতিক লুটেরাদের সম্মিলিত 
সাঁড়াশি আক্রমণে ব্যাপক WT ও বেকারত্ব নেমে আসছে সমাজে। এমত পরিস্থিতিতে 
একদিকে বাড়ছে জনমানসে সুতীব্র অনিশ্চয়তা ও নিরাপত্তাহীনতা বোধ, অন্যদিকে মূল্যবোধের 
অবক্ষয় এবং আত্মবিশ্বাসহীন অন্ধ জাতি-বর্ণ-ধর্ম-সম্প্রদায়ভিভিক গৌঁড়ামি ও বিদ্বেষ। দেশের 
সামগ্রিক জনকল্যানমুখী উন্নয়নের পথ থেকে যতই সরে আসা, দেশি-বিদেশী পুঁজি ও প্রযুক্তির 
শোষনের মাত্রা যতই বৃদ্ধি পাওয়া-_সমাজজীবনে ততই বাড়তে থাকে অস্থিরতা, হানাহানি । 
এরূপ অবস্থা বেশিদিন চলতে থাকলে সমাজের স্বাভাবিক ভারসাম্য ভেঙ্গে পড়ে, সুস্থ গণতান্ত্রিক- 
রাজনৈতিক জীবন অস্তর্হিত হয়, সহমত ও সহিষ্ণুতার পরিবর্তে হিংসাশ্রয়ী অরাজকতা 
পুরসমাজকে দখল করে নেয় এবং রাষ্ট্র উত্তরোত্তর অমানবিক ও নিপীড়ক ভূমিকার মধ্যে নিজেকে 
সীমাবদ্ধ করে ফেলে। সাম্প্রতিক কালের অভিজ্ঞতার নিরিখে কোঠারি এই অভিমত ব্যক্ত 
করেছেন যে, ভারতেও দ্রুত এমন একটি অবস্থার সৃষ্টি হচ্ছে যার ফলে শেষ পর্যন্ত জম্ম নেবে 
শ্রেণীভিত্তিক সংঘর্ষ ও ধর্মভিত্তিক গৃহযুদ্ধ। এই দ্বৈত আঘাতকে মোকাবিলা করার ক্ষেত্রে বর্তমান 
ভারত রাষ্ট্রের সামর্থ্য সম্পর্কেও যথেষ্ট সন্দিহান কোঠারি।২০ কেননা যে সমস্যার মোকাবিলা 
করা সম্ভব বা প্রয়োজন প্রধানত রাজনৈতিকভাবে সেই রাজনীতির ধারক ও বাহকেরা বা 
রাজনৈতিক ‘এলিট’ শ্রেণীই ভীষণভাবে দুর্নীতিগ্রস্থ, ক্ষমতাশ্রয়ী সংকীর্ণতার tice নিমজ্জিত। 

বস্তুত, বিশ শতকের শেষে ও একুশ শতকের উধাকালে ভারতের সমাজ ও রাষ্ট্র যেখানে 
এসে দাঁড়িয়েছে তাকে এককথায় ধ্বংসমুখী অগ্নীগর্ভ পরিস্থিতি বললেও অত্যুক্তি হয়না। 
রাজনৈতিক প্রাতিষ্ঠানিক ব্যবস্থার নিরস্তর অবক্ষয়ের মধ্য দিয়ে এবং একটা জাতির বন্ুত্ববাদী 
সহিষ্ণু সাংস্কৃতিক ধর্মীয় এতিহ্যকে উগ্র seme করে তুলে সমাজ ও সভ্যতার আমূল 
ভিত্তিকে বদলে দেওয়ার যে সম্ভাবনা আজ প্রকট তাকে মোকাবিলা করা বাস্তবিকই দুরূহ। আর 
গণতান্ত্রিক ব্যবস্থার মধ্যেই যদি এই প্রক্রিয়া চূড়ান্ত রূপ ধারণ করে তাহলে চরম দুর্ভোগ বৈ 
অন্য কিছু অপেক্ষা করে না। আজকের ভারতে সেই সকল ধর্সীয়-সামাজিক শক্তি বা গোষ্ঠী 
ag ক্ষমতা করায়ত্ত করতে বদ্ধপরিকর যারা শুধুমাত্র আচরণগত দিক থেকে আগ্রাসী 
মৌলবাদী নয়, মূল্যবোধ বা নীতিগত দিক থেকেও গণতন্ত্র ও আধুনিকতাবিরোধী এবং 
ক্ষমতালোভী ও উগ্র জাত্যাডিমানী। ব্যাপক সামাজিক-রাজনৈতিক-অর্থনৈতিক অবক্ষয় ও 
অস্থিরতার সুযোগ নিয়ে উৎপীড়িত মানুষের বিক্ষুব্ধ চেতনাকে ধর্মান্ধতা ও জাতিহিংসার বিষে 
জারিত করছে Gat | শুধুমাত্র সংখ্যাগুরু হিন্দু সমাজেই নয়, সংখ্যালঘু মুসলিম সমাজেও এই 
ধরণের মৌলবাদী সংগঠন ও গোষ্ঠীর প্রভাব ক্রমবর্ধমান। সমস্যা হল গণতান্ত্রিক প্রক্রিয়াতে 


117 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-2, Nos.-1&2 


মৌলবাদী শক্তির ক্ষমতায় উত্থান কেউই ঠেকাতে পারেনা, অন্তত প্রতিষ্ঠিত গণতাস্ত্রিক পদ্ধতিতে। 
দেশে-বিদেশে হৈ চৈ ফেলে দেওয়া অতি সাম্প্রতিক গুজরাত বিধানসভার নির্বাচন এই দিক 
থেকে দেখলে অনাগত এক ভয়ংকর ভবিষ্যতের ইঙ্গিতবাহী। 

উগ্র সাম্প্রদায়িক চেতনা, উগ্র স্বাজাত্য প্রেম, ধর্মীয় উন্মত্ততা আর ধর্মীয় আচার-আচরণ- 
উৎসবের উৎকট বিকীরণ-_এসবই জানান দেয় বিশেষ এক ক্ষয়িষ্ণু সংস্কৃতির যাকে কোঠারির 
অনুসরণে বলা যায় “লুম্পেন কালচার, । সুস্থ গণতান্ত্রিক মূল্যবোধের পরিবর্তে এই BSI দেশের 
আপামর জনসাধারণকে, ROE করে অল্প বয়সী কিশোর ও যুবক সম্প্রদায়কে আচ্ছন্ন করে 
ফেলছে। কোঠারি দেখিয়েছেন যে দুর্গা পূজা, গণেশ উৎসব বা দশেরার মতন সামাজিক-ধর্সীয় 
উৎসবগুলির মধ্যে কীভাবে এই বিকৃত সংস্কৃতির দাপট বেড়ে চলেছে।২১ এই সব উৎসবে অথবা 
ক্রিকেট কিম্বা ফুটবলের মতন নির্মল আনন্দের বাহনেও বহুজাতিক মুনাফালোভী আর্থিক- 
ব্যবসায়ী প্রতিষ্ঠানগুলি যে কোর্ট কোটি টাকা ঢালছে তার উদ্দেশ্যই হল নগ্ন ভোগবাদী লালসা 
আর উম্মস্ততাকে বাড়িয়ে তোলা যাতে করে সমাজের সবচেয়ে তাজা অংশ-_-তরুণ যুব 
সম্প্রদায়__তার প্রতিবাদী লড়াকু.সত্বাই হারিয়ে ফেলে। সুস্থ চেতনার পরিবর্তে উগ্র আবেগধর্মী 
হয়ে ওঠে এরা, খুব সহজেই স্বার্থান্বেষী মহলের ত্রীড়নক হয়ে হিংসাশ্ররী অপরাধমূলক কাজকর্মে 
লিপ্ত হতে পারে। ইদানীংকার জাতিদা্গায় কিম্বা ধর্মীয় দাঙ্গা-হাঙ্গামায় যুব সম্প্রদায়ের ব্যাপক 
অংশগ্রহণ চোখে পড়ার মতন। বজরং দল, শিবসেনা, কিম্বা মৌলবাদী বিভিন্ন ইসলামিক 
সংগঠনের প্রধান অবলম্বনই অল্পবয়সী তরুণেরা । উজ্জ্বল ভবিষ্যতের সম্ভাবনাহীন আর্থিক- 
সামাজিক চরম হতাশাবোধ থেকে হিংস্র অপরাধ প্রবণতার দিকে পা বাড়ায় তারা। 


অতঃ কিম্? 
ভারত কি শেষ পর্যন্ত এক ধর্মতাত্তিক রাষ্ট্রে পরিণত হবে? নাকি জাতপাত আর ধর্মীয় 
সাম্প্রদায়িকতার অবিরাম হানাহানির মধ্য দিয়ে রাষ্ট্র ও জাতি হিসেবে ভারতের অস্তিত্বই বিলুপ্ত 
হয়ে যাবে? কোঠারি মনে করেন যে, বিচিত্র ও সংবেদনশীল ভারতীয় জনগণের উপর শেষ 
পর্যন্ত তখনই একটি ধর্মভিত্তিক ্বৈরতস্ত্ী রাষ্ট্র চাপিয়ে দেওয়া সম্ভব হবে যখন শিক্ষিত ও 
“'আলোকপ্রাপ্ত” মধ্যবিত্ত শ্রেণী স্বেচ্ছায় সেটা মেনে নেবে। এবং এটা একেবারেই অসম্ভব এমন 
নয়। কেননা, তীর মতে, ভারতীয় জনগণ প্রকৃতিগত ভাবে দুর্বল এবং সর্বদা দোলায়িত-_ 
তারা যেমন ভ্রাতৃত্ব বন্ধনে আবদ্ধ হতে পারে, আবার তেমনি খুব সহজেই ধর্মীয় উন্মাদনার 
দ্বারা আলোড়িত হতে পারে। তবে কোঠারির আশা হয়তো শেষ পর্যন্ত ভারতে গণতান্ত্রিক 
বন্ধত্ববাদী রাষ্ট্রীয় সমাজ ঝড়-ঝাপটা সহ্য করেও টিকে যাবে, কেননা ভারতীয়রা অন্তরের 
অন্তঃস্থলে ধর্মীয় নয়, অস্তত যে অর্থে বিশ্ব হিন্দু পরিষদের পাণ্ডারা ‘ধর্ম-কে বুঝে থাকে। 
পরিচয়ের সুত্রে ভারতে ধর্ম অপেক্ষা ‘জাত’ বড়। আর জাত বা জাতি পরিচয়ের বিপুল 
বৈচিত্র্যময় উপস্থিতি ব্রান্গাণ্য বাদভিত্তিক সংঘ পরিবারের ‘হিন্দুত্ব’ প্রকল্পকে সফল হতে দেবে না। 
অন্য ভাবে বলা ষায়, এক ও অভিন্ন ‘সেমিটিক ধর্মী হিন্দুসমাজ এদেশে গড়ে তোলা 
অসম্ভব__ভারতীয় সভ্যতা ও এঁতিহোর প্রেক্ষিতে এ প্রয়াস একান্তই অ-ভারতীয়। 

তবে একইভাবে কোঠারি স্মরণ করিয়ে দিয়েছেন যে, হিন্দুত্ববাদীদের আগ্রাসন এবং পাল্টা 
সংখ্যালঘু সাম্প্রদায়িক শক্তির বিপজ্জনক উত্থান এ দেশকে যে দিকে নিয়ে যাচ্ছে এবং ইতিমধ্যেই 
অনেকখানি নিয়ে যেতে সক্ষম হয়েছে তার থেকে সুস্থ গণতন্ত্রের পথে, আলোকবর্তিকার পথে 
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ফেরাটা শতগুণে কঠিন হয়ে যাবে। WD, বেকারত্ব, সাম্প্রদায়িক ন্যায়হীনতা, অসাম্য আর 
যুদ্ধের বিরুদ্ধে লড়াইও কঠিন এবং সময়সাপেক্ষ ব্যাপার, কিন্তু সাম্প্রদায়িকতার ভাইরাসের 
বিরুদ্ধে লড়াই, বিশেষ করে সংখ্যাুরুর মৌলবাদের বিরুদ্ধে সংগ্রাম, অকল্পনীয়ভাবে 
কঠিন।২২ যদি ‘হিন্দুত্ব’ প্রকল্প ব্যর্থও হয় এবং রাজনৈতিক ভাবে বি. জে. পি. দুর্বল হয়ে পড়ে 
তথাপি উন্মত্ত সাম্প্রদায়িক চেতনার যে ভয়াবহ সর্বব্যাপী বিস্তার ঘটছে তার ফলে নিরস্তর 
আত্মঘাতী খুনোখুনি লেগেই থাকবে এবং পারস্পরিক হিংসা-অবিশ্বাস ও বৈরীতার সম্পর্ক বজায় 
থাকবে। 


এই ভয়াবহ আত্মধ্বংসী চরম বিপর্যয়ের পথ থেকে দেশকে মুক্ত করার শ্রেয়তর পথ 
হল “রাজনৈতিক প্রক্রিয়ার পুনরুজ্জীবন' ঘটানো। এর অর্থ শুধুমাত্র দলীয় রাজনৈতিক মোকাবিলা 
নয় যেমনটি বিগত একদশকে এদেশে আমরা দেখে আসছি। ক্ষমতাকেন্দ্রিক রাজনৈতিক দলীয় 
প্রক্রিয়ায় তথাকথিত ‘ধর্মনিরপেক্ষ বনাম সাম্প্রদায়িক শিবিরের প্রতিদ্বন্দিতায় আর যাই হোক 
সেক্যুলার গণতান্ত্রিক মূল্যবোধের বিপন্নতা রোধ করা যায় নি। কেননা আজকে যে পক্ষ ধর্ম 
নিরপেক্ষতা*্র দাবিদার বা ঘোষক তারাই খুব সহজে পরবর্তী পর্বে ক্ষমতার লালসায় অপর 
শিবিরে যোগ দিচ্ছে অথবা উগ্র হিন্দুত্বের মোকাবিলায় প্রকাশ্যে ‘নরম হিন্দুত্ব’ ব্যবহার করছে। 
এর পুনঃপ্রতিষ্ঠার কথা বলছেন। এই প্রক্রিয়ার অন্যতম লক্ষণ হল নির্বাচনী রাজনীতিতে ধর্ম- 
কর্মসূচীর অগ্রাধিকার প্রাপ্তি। অপরদিকে বিবিধ সামাজিক-রান্ত্রিক সমস্যার সমাধানে রাষ্ট্র কর্তৃক 
সামরিক, আধা-সামরিক বাহিনী তথা বলপূর্বক শক্তি প্রদর্শনের পরিবর্তে নিরস্তর আলাপ- 
আলোচনা ও বোঝাপড়ার উপর নির্ভর করা। এর অর্থই হল একমুখীনতার পরিবর্তে বন্ধমত- 
পথের সম্মিলনের মধ্য দিয়ে সমাজকে এগিয়ে নিয়ে যাওয়া, ফলতঃ রাষ্ট্র ও সমাজ হয়ে ওঠে 
সহিষ্ণু ও বৈচিত্র্যমণ্ডিত সত্বা। 

রাজনৈতিক প্রক্রিয়ার বৈপ্লবিক পরিবর্তনের লক্ষ্যে কোঠারি আরও একটি বিশেষ 
প্রয়োজনীয়তার দিকে দৃষ্টি আকর্ষণ করেছেন। তা হল এই যে, সমাজে যারা শোষিত, নির্যাতিত 
সে শ্রেণী, লিঙ্গ, জাতপাত অথবা ধর্ম, ভাষা যে ভিত্তিতেই হোক না কেন- _তাদের মুক্তিকপ্পে 
গণতন্ত্রকেই অস্ত্র হিসেবে ব্যবহার করা। অর্থাৎ গণতন্ত্রকে নিছক মাত্র ব্যালট বাক্সে সীমাবদ্ধ 
না রেখে অসহায় বিপন্ন মানুষের মুক্তির লক্ষ্যে ব্যবহার করা | এ এক মস্তবড় চ্যালেঞ্ত। ক্ষমতামুখী 
রাজনৈতিক দল বা গোষ্ঠী শতরকম আপস না করে এই চ্যালেঞ্জ গ্রহণ করতে পারেনা। সে 
জন্যই প্রয়োজন পুরসমাজে বিবিধ গণ-আন্দোলনমুখী সংগঠন যারা মানবাধিকার, পরিবেশ 
ইত্যাদি রক্ষায় স্বার্থশূন্য ভাবে সংগ্রামে অবতীর্ণ হতে পারে °° সাম্প্রদায়িকতার মোকাবিলায় 
এই ধরণের “পিপলস্‌ মুভমেন্ট-ই আবশ্যক। আর. এস. এস. ভি. এইচ. পি. বা জামাত-ই- 
ইসলামের ন্যায় সংগঠনগুলি যে সুপরিকল্পিত ধর্মীয়-সামাজিক-সাংস্কৃতিক-শিক্ষাগত কর্মসূচী 
রূপায়ণের মাধ্যমে সমাজের তৃণমূলস্তরে ব্যাপক অংশের মধ্যে প্রভাব বিস্তার করতে সক্ষম হয়েছে 
তাকে অতিক্রম করতে হলে চাই প্রকৃত অর্থে সেক্যুলার রাজনৈতিক আন্দোলন যা একই সাথে 
মানুষকে মৌলবাদী সাম্প্রদায়িকতার বিপদ সম্পর্কে সচেতন করে তুলবে. এবং তাদের বেঁচে 
থাকার লড়াইকে পাথেয় যোগাবে। শুধুমাত্র তাত্বিক লড়াই-এর মাধ্যমে আগ্রাসী সাম্প্রদায়িকতা 
বা মৌলবাদের উত্থানের বিরুদ্ধে প্রতিরোধ গড়ে তোলা যায়না। 
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কোঠারির “ভারতদর্শন দু'একটি প্রশ্ন 
এই লেখার সৃচনায় উল্লেখ করা হয়েছিল যে, রজনী কোঠারি একাধিক রচনার মধ্যে দিয়ে 
সাম্প্রতিক ভারতে সাম্প্রদায়িকতার ব্যাপক প্রসারণের কারণ ও তার প্রভাব সম্পর্কে বস্তুনিষ্ঠ 
বিশ্লেষণে প্ৰয়াসী হয়েছেন। উপরের আলোচনা থেকে একটা বিষয় পরিস্কার হয় যে, প্রধানত 
তিনি অভিজ্ঞতামূলক দৃষ্টিভঙ্গী গ্রহণ করেছেন। সাম্প্রদায়িকতার সমস্যাটি তাঁর বিচারে মূলতঃ 
একটি রাজনৈতিক সমস্যা এবং সমসাময়িক ভারতের গণতান্ত্রিক, রাজনৈতিক বাতাবরণেই যে 
এর বিকাশ ও অকল্পনীয় প্রসার সে সম্পর্কেও তিনি স্পষ্টবাদী। তবে তীর ব্যাখ্যা ও বিভিন্ন 
বক্তব্য সম্পর্কে শুধুমাত্র তার্কিক নিয়মেই একাধিক প্রশ্ন তোলা যায় এবং সম্ভবত অনেক ক্ষেত্রেই 
খুবই যুক্তিসঙ্গত প্রশ্ন। যেমন, হিন্দু সমাজের অস্তর্লীন বন্ুত্ববাদ সম্পর্কে তাঁর এবং আরও অসংখ্য 
বিদগ্ধ গবেষকের যে সদর্থক ধারণা সে সম্পর্কে সন্দিহান হওযার পর্যাপ্ত তথ্য ও WY উপস্থাপন 
করেছেন অনেকেই। ইদানীংকালে সাম্প্রদায়িকতার ভাষ্য রচনায় বিশেষ খ্যাতি পাওয়া অচিন 
বানায়েক-এর কথা উল্লেখ করা যেতে পারে ।২৪ আমরা অবশ্য এ প্রসঙ্গে না গিয়ে কোঠারির 
আলোচনার দুটি বিশেষ সীমাবন্ধতাকে তুলে ধরে সমীক্ষা শেষ করতে চাই-_ প্রথমত, সমসাময়িক 
কালে ভারতে সংখ্যাগুরুর মৌলবাদ বা সাম্প্রদায়িকতা ও বিভেদ রাজনীতির যে ব্যাপক উত্থান 
ঘটেছে বা ঘটছে আস্তর্জাতিক প্রেক্ষাপটের বিচারে সেটি বিচ্ছিন্ন ঘটনা নয় বলেই কোঠারি 
অভিমত ব্যক্ত করেছেন। অর্থ ধর্মীয় মৌলবাদী আগ্রাসনের একটা আন্তর্জাতিক চরিত্র ও 
প্রেক্ষিত আছে সে সম্পর্কে তিনি ওয়াকিবহাল। কিন্তু সাম্প্রদায়িকতার প্রেক্ষাপট বিশ্লেষণে 
তিনি বিশ্বায়নের আর্থিক-সাংস্কৃতিক প্রভাবের কোন উপাদানের উপর আলোকপাত করেন নি। 
সাম্প্রদায়িকতা বিষয়ক তাঁর প্রধান বইটির মুখবন্ধে২৫ তিনি পূর্বতন সোভিয়েত ইউনিয়ন সহ 
পূর্ব ইওরোপের অধুনা বিলুপ্ত সমাজতান্ত্রিক দেশগুলিতে, যেমন যুগোষ্লাভিয়ার বস্নিয়ায়, ব্যাপক 
ধর্মীয় জাতিদাঙ্গার কথা উল্লেখ করেছেন। কিন্ত যে আলোচনা তিনি করেন নি, সম্ভবত 
সচেতনভাবেই আরও অনেকের ন্যায় এড়িয়ে গিয়েছেন, তা হল তথাকথিত সমাজতান্ত্রিক 
রাষ্ট্রব্যবস্থার পতনের পরপরই কেন বস্নিয়া, চেচ্নিয়ায় ধর্মীয় জাতিগত বিভেদের বিধ্বংসী 
প্রকাশ ঘটল। তাহলে কি ধরে নিতে হবে সমাজতান্ত্রিক রাষ্ট্রীদর্শে সাম্প্রদায়িকতার মোকাবিলা 
সহজতর? নাকি ইস্পাত-কঠিন রাষ্ট্রশক্তি বলপূর্বক এ দানবকে শৃঙ্খলাবদ্ধ করে রেখেছিল? 
সাম্প্রদায়িকতার বিরোধী আন্দোলনে এই প্রশ্নের উত্তর wey জরুরী! 

দ্বিতীয়ত, কোঠারি তার সমগ্র আলোচনায় বার বার একাধিক গুরুত্বপূর্ণ রাজনৈতিক 
ব্যক্তিত্বের ভূমিকার উপর আলোকপাত করেছেন যিনি বা যাঁরা ভারতীয় রাজনীতিতে গণতন্ত্রের 
অবক্ষয় তথা সাম্প্রদায়িকতার প্রসারণে, Sia অভিমতে, অভীব গুরুত্বপূর্ণ ভূমিকা নিয়েছেন। 
ভারতে গণতান্ত্রিক সেক্যুলার মূল্যবোধের সৃজন, সংরক্ষণ ও প্রসারণে তিনি যেমন নেহরুর 
ভূমিকার সরব গুণমুগ্ধ ঘোষক, তেমনি তার কন্যার প্রচণ্ড সমালোচক। ভারতীয় রাজনীতিতে 
সাম্প্রদায়িকতার অভূতপূর্ব প্রভাব বৃদ্ধিতে জরুরী অবস্থা-উত্তর কংগ্রেস নেতৃত্ব বা ইন্দিরা- 
রাজীবের ভূমিকা নিয়ে দ্বিমত হওয়ার খুব বেশি অবকাশ হয়তো নেই, কিন্তু ভারতের রাষ্ট্র 
ও রাজনীতির সার্বিক অবক্ষয়ে নেহরুর কোন ভূমিকা ছিল না তা কি খুব জোরের সাথে বলা 
যায়? তেমনি বিশ শতকের অস্তিম পর্বে ভারতের সমাজ ও রাজনীতিতে আর. এস. এস. 
জামাত-ই-ইসলামী তথা পূর্বেকার জনসংঘ বা আজকের ভারতীয় জনতা পার্টির বিস্ময়কর 
উত্থানের ক্ষেত্রে কোঠারির এবং সম্ভবত আমাদেরও একাধিক শ্রদ্ধেয় ব্যক্তিত্বের ভূমিকা কি 
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কম ছিল? জয়প্রকাশ নারায়নের কথাই ধরা যাক। সাম্প্রদায়িকতার বিরুদ্ধে আপসহীন সংগ্রামী 
জে-পি যে শেষ পর্যন্ত ইন্দিরার শ্বৈরতন্ত্রী রাজনীতির মোকাবিলায় আর. এস. এস., জামাত- 
ই ইসলামী প্রভৃত্বির সাংগঠনিক শক্তিকে ব্যবহার করেছিলেন তার সুদূরপ্রসারী ফল কি ভাল 
হয়েছে? মৌলবাদী, আপাদমস্তক গণতন্ত্রবিরোধী এই সকল শক্তি, বিশেষ করে রাষ্ট্রীয় স্বয়ং সেবক 
সংঘ, স্বাধীন ভারতে প্রথমবারের জন্য যে “গণতান্ত্রিক” গ্রহণযোগ্যতা পেল তাকে মূলধন করেই 
তো পরবর্তীকালে তার বিষ্ময়কর অগ্রগতি। অন্যদিকে রাজনৈতিক উদ্দেশ্যসাধনের জন্যই যে 
রূপ FSS! ও একরোখামির দ্বারা বিশ্বনাথ প্রতাপ সিং মণ্ডল কমিশন রিপোর্টকে প্রয়োগ করেছেন 
তার দ্বারা কি দেশের জাতপাত ও সাম্প্রদায়িক পরিবেশ আরও দূষিত হয়নি? শুধুমাত্র কংগ্রেস 
বিরোধিতার নামে তাবৎ বিরোধী পক্ষ যে ভাবে বি. জে. পি-র উত্থানে সাহায্যকারী ভূমিকা 
নিয়েছে তার কথাও বলা প্রয়োজন বস্তুত কোঠারিকে দলীয় রাজনৈতিক দিক থেকে পক্ষপাতিত্ব 
পূর্ণ বলে অভিযুক্ত করলে সেই সমালোচনা খণ্ডন করা কঠিন। তবে উল্লেখ করা অবশ্যই প্রয়োজন 
দুটি বিষয়। প্রথমত, কোঠারি তার ঝুঁকে থাকা পছন্দসই অবস্থানকে অনেকের মতো গোপন 
করেন নি; দ্বিতীয়ত, লেখক-বিক্লেষক হিসেবে তার অনুসৃত বহু অবস্থান সম্পর্কে স্মৃতিকথায় 
অকপটে Sid স্বীকার করেছেন। যেমন, স্মৃতিকথায় ব্যক্ত জয়প্রকাশ সম্পর্কিত তার অবস্থান। 
ব্যক্তিগত নিগুঢ় সম্পর্ক সরিয়ে রেখে এই প্রথম তিনি স্বীকার করে নিয়েছেন যে, জরুরী অবস্থার 
মোকাবিলায় আর. এস. এস. প্রভৃতি সংগঠনের সাহায্য নিয়ে জয়প্রকাশ কার্যত ভারতের 
রাজনীতিতে উগ্র দক্ষিণ-পন্থা তথা সাম্প্রদায়িকতার পথ সুগম করে দিয়ে গেছেন।২৬ কোঠারির 
এই হ্বীকৃতিই তার নমনীয় দৃষ্টিভঙ্গী বড় নিদর্শন। ভারতের সমাজ ও রাজনীতিতে ক্রমবর্ধমান 
সাম্প্রদায়িক সমস্যার মোকাবিলায় এই বলিষ্ঠ উচ্চারণ ও মোহমুক্ত অবস্থান নেওয়াটাই আজ 
বড় প্রয়োজন। এ কথা শুধু দলীয় রাজনীতির ক্ষেত্রেই নয়, আমাদের দৈনন্দিন জীবনচযা তথা 
বৌদ্ধিক চর্চার ক্ষেত্রেও সমানভাবে প্রযোজ্য। 
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বিকেন্দ্রীকৃত পরিকল্পনা এবং উন্নয়নের জন্য কেরালায় বামগণতান্ত্রিক সরকারের আমলে ১৯৯৬ 
সালে এক ব্যাপক গণপ্রচার কর্মসূচী গ্রহণ করা হয়েছিল। তৃণমূল স্তরের মানুষকে জড়ো করে 
তথ্য সংগ্রহ, উন্নয়ন পরিকল্পনা গ্রহণ ও বাস্তবায়ন এবং সর্বোপরি অংশগ্রহণকারী সংস্কৃতির 
ভিত্তি ছিল এই কর্মসূচীর লক্ষ্য। আলোচ্য বইটি এই প্রচেষ্টায় এবং তথ্যভিত্তিক বিশ্লেষণ যা বেশ 
কিছু তাত্বিক ভাবনাকেও উস্কে দিয়ে যায়। 

উত্তর-উপনিবেশিক দুনিয়ায় ভারতবর্ষ সহ-_গত প্রায় অর্ধশতক ধরে উন্নয়ন ভাবনা 
বেশ কিছু বাঁক নিয়ে আজ যেখানে দাঁড়িয়েছে তার দু'একটি বৈশিষ্টের কথা উল্লেখ হয়ত বইটির 
তাৎপর্য বোঝার জন্য প্রাসঙ্গিক। খুব ভালো না শোনালেও একটা কথা গোড়াতেই বলে নেওয়া 
দরকার। তৃতীয় বিশ্বের উন্নয়নের ধারণা-_ উল্লিখিত বাঁক সহ-_এবং তা কার্যকরী করার পন্থা 
এখনও বেশী মাত্রায় প্রথম বিশ্ব-প্রভাবিত। কথটা সাবেকি, র্যাডিকাল প্রভৃতি নানা বর্ণের উন্নয়ন 
ভাবনা সম্পর্কেই প্রযোজ্য। 

১৯৫০ এবং ১৯৬০-এর দশকে তৃতীয় বিশ্বের উন্নয়ন fat ছিল রাষ্ট্রকেন্দ্রিক। উন্নয়ন 
রাষ্ট্রের আদর্শ, AES উন্নয়নের প্রধান কারিগর। বাজার এবং পুরসমাজের প্রতিষ্ঠানগুলি কাজ 
করবে রাষ্ট্রীয় প্রকল্পের অংশীদার হিসাবে, রাষ্ট্রনির্দেশিত পরিসরে উন্নয়নের কৌশল ছিল মূলত 
শিল্পকেন্দ্রিক। শিল্লোৎপাদন বৃদ্ধি অর্থনীতিতে গতি আনবে। বর্ধমান সম্পদের ক্রমনিন্নপ্রসারণ 
ঘটবে। গ্রাম্য বেকারি এবং দারিদ্যের নিরসন ঘটবে এই প্রক্রিয়ার যৌক্তিক পরিণতিতে | 
ভারতবর্ষে ১৯৬০-এর দশকের শেষ থেকেই বোবা গেল উন্নয়নের এই পন্থা থমকে দীড়িয়েছে। 
শিল্প সম্পদ বৃদ্ধি আশানুরূপ নয়। ওদিকে জনসংখ্যা বৃদ্ধির রাশ টানা যায় নি। কৃষি উৎপাদন 
অবহেলিত থেকেছে। গ্রাম্য বেকারি এবং দারিদ্র্য তাই লাগামছাড়া। পরিবর্তিত কৌশল হিসেবে 
নজর পড়ল গ্রামোন্নয়নে। এর একটি দিকে কৃষি উৎপাদন বৃদ্ধির প্রচেষ্টা যার মাধ্যম হিসেবে 
ভূমিসংস্কারের বদলে প্রযুক্তির প্রাধান্য স্বীকৃত হল। ভূমি সংস্কারের বিকল্প হিসেবে বেছে নেওয়া 
হল কেন্দ্র-নির্দেশিত দারিদ্র্য দূরীকরণ প্রকল্প। দুটি ক্ষেত্রেই পশ্চিম এবং বিশ্বব্যাংকের প্রভাব 
লক্ষণীয়। 

উন্নয়ন ভাবনার এই বাঁকেও অবশ্য রাষ্ট্রের ভূমিকা থেকে গেল অনেকটাই, কৃষিতে যদিও 
বাজার-নীতির দৃঢ় সঞ্চারণ প্রতীয়মান হল। ১৯৮০-র এবং ১৯৯০-র দশকে ঘটল আর একটি 
বড় পরিবর্তন। সোভিয়েতের বেহাল অবস্থা এবং অবলুপ্তির প্রেক্ষাপটে তৃতীয় বিশ্বের উন্নয়নের 
ব্যর্থতার দায় চাপল রাষ্ট্রের উপর। নয়া উদারনীতির অভ্যুত্থানের উৎসাহে বলা হয়, রাষ্ট্র নয়, 
বাজারই ঘটাবে সম্পদ বৃদ্ধি এবং ফলশ্রুতি উন্নয়ন। বাজার আবার বিশ্ববাজার, রাষ্ট্রীয় সীমার 
ঘেরাটোপে আবদ্ধ নয়। উন্নয়ন এইভাবে রাষ্ট্রিয় প্রকল্প থেকে বিশ্বায়িত প্রক্রিয়ায় বিবর্তিত হল। 
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একই সাথে অবশ্য দরিদ্র দেশের বহুমুখী সমস্যা নিরসন, বিশেষতঃ প্রান্তীয় মানুষের অগ্রগমনের 
জন্য কর্মসূচী গ্রহণ এবং সরাসরি হস্তক্ষেপের প্রয়োজন RPS হল না। তবে এসব ক্ষেত্রে 
ক্রমশই গুরুত্ব পেতে থাকল স্থানিক হস্তক্ষেপের (local intervention) ধারণা যার মাধ্যম 
হিসেবে পছন্দের প্রথম সারিতে বসানো হল এন. জি. ও-গুলিকে। এন. জি. ও. আমলাতান্ত্রিকতামুক্ত, 
মানুষের সাথে প্রত্যক্ষ যোগাযোগে সক্ষম, কর্মসূচী রাপায়নে অধিক দক্ষ__এই হল প্রধান |S | 
নতুন উন্নয়ন-ভাবনায় একই সাথে মেলানোর চেষ্টা চলছে বিশ্বায়ন এবং স্থানিকতাকে। উন্নয়নে 
রাষ্ট্রের স্থান কোথায় এবং আদৌ কোন স্থান থাকল কি?- এ প্রশ্নটাও যেন হারিয়ে যেতে বসেছে। 
রাষ্ট্র থেকে মুখ ফেরানোর প্রবণতা দেখা গেল ভিন্ন এক তাত্বিক অবস্থান থেকেও | ভারতীয় 
উন্নয়নের ব্যর্থতা এবং ভারতীর গণতন্ত্রের সীমাবদ্ধতা রাষ্ট্রীয় বিফলতার পরস্পর-সংশ্লিষ্ট দুটি 
দিক। রাষ্ট্র সমাজের এক বড় অংশের মানুষকে নাগরিকতার আওতায় আনতে ব্যর্থ হয়েছে। 
রাজনৈতিক দল সহ পরিচিত রাজনৈতিক প্রতিষ্ঠানগুলি ক্ষমতাকে একটি নির্দিষ্ট পরিসরের বাইরে 
নিয়ে যেতে পারেনি। এই অভিজাততাস্ত্রিক, শহর- ঘেঁষা, হিংসা-প্রবণ রাষ্ট্রীয় কর্মধারায় প্রতিফলিত 
হয়েছে আধুনিক পশ্চিমী উন্নয়নের প্রায়ান্ধ অনুকরণে, যার ফলশ্রুতিতে প্রান্তিক মানুষ আরও 
বেশী বঞ্চিত হয়েছে। প্রকৃতি দ্রুত নিঃস্ব হয়ে পড়েছে। এই ব্যবস্থার বিকল্প ভাবনায় গুরুত্ব 
পেয়েছে তৃণমূলস্তরের মানুষের অংশগ্রহণ। এর একটি দিক মানুষ-নির্ভর এবং মানুষের FÉM, 
মূলতঃ স্থানিক, উন্নয়ন পরিকল্পনা । অন্য দিক হল অ-দলীয় রাজনৈতিক গোষ্ঠীর নেতৃত্বে 
ব্যাপকতম অংশের রাজনৈতিক সমাবেশ স্থানিকতা এবং অ-দলীয় সংঘ, মূলতঃ এন. জি. ও. 
-য় গুরুত্ব আরোপ তাই এই বিকল্প ভাবনারও বৈশিষ্ট্য। সেই সাথে রয়েছে গ্রামস্তরে এক অভেদ 
ভাবনা | বিকল্প ভাবনার আর এক রকমফেরে এমন এক রাজনৈতিক সমাজের কথা ভাবা হয়েছে, 
যাপ্রথাগত রাজনৈতিক পরিসরের বাইরে এবং মূলতঃ লোকসমাজ (community)Sfes, 
উদারনৈতিক গণতন্ত্রের এবং চালু রাষ্ট্রীয় পরিকল্পনার মত ব্যক্তিকেন্দ্রিক নয়; বরং এতে রয়েছে 
যৌথ সত্বা ও অধিকারের স্থানীয় লড়াইকে কেন্দ্রীয় গুরুত্ব দান। 

উপরের আলোচনার প্রেক্ষাপটে কেরালায় বিকেন্দ্রীভূত গণপরিকল্পনার প্রসঙ্গে টমাস- 
আইজাক ও রিচার্ড ফ্রাঙ্কের বিশ্লেষণের প্রতি নজর দেওয়া যেতে পারে। মানব উন্নয়নের নিরিখে 
কেরালার অগ্রগতি আজ বহু আলোচিত এবং প্রশংসিতও। কিন্তু উৎপাদন বৃদ্ধিতে, কৃষি বা 
শিল্প কোন ক্ষেত্রেই, এই অগ্রগতির হার পরিলক্ষিত হয়নি। স্বভাবতই এমন আশঙ্কা বেশ কিছুদিন 
ধরেই প্রকাশিত হচ্ছিল যে, উৎপাদন বৃদ্ধির হার বাড়াতে না পারলে শিক্ষা, স্বাস্থ্য, গণবন্টন, 
ভূমিসংস্কার প্রভৃতি ক্ষেত্রে যে উন্নতি তা ধরে রাখা যাবে না। পাশাপাশি এমন সমীক্ষাও আমরা 
দেখেছি যাতে শিক্ষাসহ বেশ কিছু পরিষেবার গুণগত মানের অধোগতির কথাও বলা হয়েছে। 
অর্থনৈতিক বৃদ্ধি যে জাতীয় এবং separa সরকারী পরিকল্পনা এবং বিনিয়োগের উপর 
অনেকখানি নির্ভরশীল কেরালায় তা স্বীকার করে নেওয়া হয়েছে। কিন্তু গ্রামীন উন্নয়ন, সম্পদ 
নির্মাণ, ক্ষুদ্র উৎপাদকদের বাজার সৃষ্টি ও পুঁজির যোগান, শিল্প ক্ষেত্রের জন্য প্রশিক্ষণ, সমবায় 
ব্যবস্থার মাধ্যমে কর্মসংস্থান প্রভৃতি বিষয়গুলিতে বিকেন্ত্রীকৃত পরিকল্পনার প্রয়োজন অনুভূত 
হয়। বামগণতান্ত্রি সরকার তাই ১৯৯৬ সালে সিদ্ধান্ত নেয় নবম পরিকল্পনা কালে রাজ্য 
পরিকল্পনার বরাদ্দকৃত মোট অর্থের ৩৫-৪০ শতাংশই আঞ্চলিক স্বশাসিত প্রতিষ্ঠানগুলির 
মাধ্যমে খরচ করা হবে। সমধিক গুরুত্বপূর্ণ সিদ্ধান্ত হল কোন্‌ প্রকল্প এবং কর্মসূচীতে এই অর্থ 
ব্যয়িত হবে তা ঠিকও করবে এই আঞ্চলিক সরকার গুলি। ভারতবর্ষে সাধারণ ভাবে এই 
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বিকেন্দ্রীকরণের নামে যা চালু রয়েছে তা হল কেন্দ্র এবং রাজ্য সরকার গৃহীত প্রকল্প রূপায়িত 
হবে আঞ্চলিক সরকারের মাধ্যমে। বিশ্বব্যাংকও এন. জি. ও. সহ এই সব প্রতিষ্ঠানগুলিকে মূলত 
কনিষ্ঠ ঠিকাদার হিসেবেই দেখতে চেয়েছে। এই পরিপ্রেক্ষিতে কেরালার সিদ্ধান্ত বেশ কিছুটা 
স্বাতস্ত্ের দাবি করতেই পারে। মনে রাখা দরকার, বিকেন্দ্রীকরণকে এই ভাবনায় শুধু উন্নয়নের 
একটি কৌশল হিসাবে দেখা হয় নি! আনুষ্ঠানিক গণতন্ত্রের বেড়া ডিঙ্গিয়ে সমাজ ও রাজনীতির 
আরও বেশী গণকেন্দ্ীকরণই এর মূল লক্ষ্য। স্বভাবতই বিকেন্দ্রীকৃত পরিকল্পনার জন্য প্রয়োজন 
পরিকল্পনার প্রতিটি ধাপে স্বচ্ছতা এবং গণমুখী চরিত্র গঠন। আর এটা সম্ভব কেবলমাত্র তৃণমূল 
স্তরের ব্যাপক মানুষের অংশগ্রহণের মধ্য দিয়ে। অর্থাৎ বিকেন্ত্রীকৃত পরিকল্পনার সাফল্য নির্ভর 
করবে প্রতিটি স্তরের মানুষের মধ্যে অংশগ্রহণের সংস্কৃতি সঞ্চারণের উপর | এই উন্নয়ন ভাবনায় 
বিকেন্দ্রীকরণ তাঁই কোন প্রশাসনিক সংস্কার মাত্র নয়। এ হল গণসমাবেশ ও গণরাজনীতির 
এক নতুন বিষয়বস্ত। 

এই অংশগ্রহণের রাজনীতি বাস্তবায়িত করার তাগিদে গড়ে ওঠা গণপ্রচার আন্দোলন, 
তার প্রেক্ষাপট, গতিপ্রকৃতি, গ্রামসভা থেকে-আলাপ-আলোচনা-বিতর্কের মধ্যে দিয়ে পরিকল্পনার 
রূপ পাওয়া, তার প্রয়োগ এবং এখন-পর্যস্ত-পাওয়া Brey আর দৃশ্যমান সীমাবদ্ধতা-_এই 
হল বইটির মূল অংশের বিষয়বস্ত। লেখকদের দেওয়া তথ্য বা বিশ্লেষণের পুনরাবৃত্তি না করেও 
এটুকু অস্তত বলা যায় বিকেন্দ্রীকৃত উন্নয়ন এবং গণরাজনীতির যে পরীক্ষা কেরালায় চলেছে 
তার ফল এখন পর্সন্ত ঈর্ষণীয় না হলেও হেলাফেলা করার TA | 

আমরা বরং উন্নয়নভাবনা সম্পর্কে যে আলোচনা দিয়ে শুরু করেছিলাম সেখানে ফিরে 
“কেরালা পরীক্ষা'-র তাৎপর্য খানিকটা বুঝতে পারি। প্রথমত, বিশ্বায়নের স্রোতে উন্নয়নের প্রশ্নে 
স্থানিকতাকে GRA না করে-_বরং তাতে যথেষ্ট গুরুত্ব দিয়েও রাষ্ট্রের সাথে তার সদর্থক 
মেলবন্ধনের প্রচেষ্টা রয়েছে। গণমুখী উন্নয়নের জন্যও যে রাজ্য এবং কেন্দ্রীয় স্তরে রাজনৈতিক 
ক্ষমতার প্রয়োজন এ সত্যটি যথাযথ গুরুত্ব পেয়েছে। তুলনায় বরং বিশ্বায়ন সম্পর্কিত আরও 
স্পষ্ট ভাবনার প্রয়োজন। অস্ততঃ আরও গভীর কথোপকথনের দাবি করা যেতেই পারে। 
দেওয়া হয় নি। যাকে এখন সাবেকি রাজনীতি বলা হচ্ছে তার সাথেও এর বিচ্ছেদ ঘোষিত 
হয় নি, যদিও সাবেকি রাজনীতিতে যে নতুন মাত্রা সংযোজিত হওয়া দরকার সেই উপলব্িই 
ব্যক্ত হয়েছে জোরালো ভাবে। ফলে বিকল্প এবং গণভিত্তিক উন্নয়নের অন্য তাত্বিকদের মত 
কেরালা পরীক্ষা-য় রাজনৈতিক দলের ভূমিকা আদৌ অস্বীকৃত নয়। বরং বিকেন্ত্রীকৃত উন্নয়ন 
ও রাজনীতির প্রচার আন্দোলন গড়ে তোলায় মুখ্য ভূমিকা কোন-না-কোন ভাবে রাজনৈতিক 
দলের। তৃতীয়ত, উল্লিখিত দুটি বৈশিষ্ট্যের ফলে কেরালায় যে স্থানিক উন্নয়ন ও রাজনীতির 
অনুশীলন চলছে তা অনেকগুলি স্বতন্ত্র পরীক্ষার পরস্পর বিচ্ছিন্ন সমষ্টি নয়। অর্থাৎ এখানে 
স্থানিকতা সামুহিকতা-বর্জিতি নয় আদৌ; বরং এ দুটিকে পরস্পরের পরিপূরক করে তোলার 
সচেতন প্রয়াস রয়েছে। 

একটি-দুটি অস্বস্তির কথা উল্লেখ করে এই আলোচনায় ইতি টানা যাক। বইটিতে তৃণমূল, 
জনগণ, স্থানীয় গোষ্ঠী এবং গণ অংশগ্রহণ-এর ধারণা যেভাবে এসেছে তা কোন কোন ক্ষেত্র 
যেন অভেদ ভাবনার কথাই বলে। এভাবনা অন্য অনেকেরই রয়েছে। প্রশ্ন হল, একটি কম্যনিষ্ট 
পার্টি কতদূর এ ভাবনায় আশ্রয় খুঁজবে? একটু অন্যভাবে হয়ত প্রশ্ন করা যায়, গণ অংশগ্রহণের 
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প্রক্রিয়াটি কেমন? কেরালায় রাজনৈতিক বিভাজন যে পর্যায়ে পৌছেছে তা প্রশ্নটিকে বাড়তি 
প্রাসঙ্গিকতা দেয়। অবশ্য যে বিষয়টি খানিকটা গীড়াদায়ক তা হল রাজনৈতিক দল, বিশেষতঃ 
মার্কসবাদী কমিউনিষ্ট পার্টি এবং এন. জি. ও. আত্তঃসম্পর্কের জটিলতাকে উপেক্ষা করা | দলের 
ক্ষমতা প্রসার প্রচেষ্টার বাস্তবতা অস্বীকার না করে, বরং তারই পরিপ্রেক্ষিতে, এসব প্রশ্নের 
বিশ্লেষণ জরুরী । খানিকটা অস্বস্তিকর মনে হলেও অনেক বিভ্রান্তি এবং অস্পষ্টতার নিরসন তাতে 
সম্ভব হতে পারে। 


রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগ সত্যব্ৰত চক্রবর্তী 
কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয় 
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